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THEMA AFSTAND, EENZAAMHEID EN DE VELE GEZICHTEN VAN GOD 
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LOGON richt zich tot mensen die fundamentele vragen. stellen 
aan hun leven. Zij voelen zich gegrepen door ‘iets dat hun de 
ogen opent en hen laat herkennen dat er, voorbij dagelijks geluk 
en problemen, nog iets anders moet zijn. Als vanaf een bergtop 
werpt LOGON een nieuwe blik op de ontwikkeling van de mens 
en het doen en laten van de maatschappij in de. 21ste- eeuw, dat 
Zichtbaar. wordt in religie, kunst en wetenschap. 

LOGON richt zich tot mensen die op zoek zijn naar de zin van 
hun leven. Wij publiceren bijdragen van auteurs die op een of 
andere manier geraakt zijn door de vraag naar de “zin. 

Dat zijn vragen vanuit een universele dimensie. Er zijn geen 
eenvoudige antwoorden, gebaseerd op vast liggende meningen. 
Zulke vragen zijn als-deuren die leiden naar de innerlijke kern van 
het zijn — vanuit vele verschillende richtingen. Innerlijke ervaring en 
inzicht moedigen ons aan om onze-houding te veranderen en zo 
uiteindelijk de loop van ons leven te bepalen, dat wat we geloven, 
en onze ontmoetingen. 

We hopen dat LOGON iets aan uw leven kan toevoegen, u zal 
inspireren om nieuwe vragen te stellen en uw zoektocht naar 
antwoorden vleugels kan geven. Uw feedback is welkom. 








MEDUSA 


Er ontstaat angst, wanneer de Vaderster uit het zicht raakt. Afzondering, verste- 
ning, de eenzame dood in zijn vele gedaanten. Ik zie hen allemaal en ik wil hen 
kennen, de mensen zo alleen, die op de rotsbodem, het kilste zuidpunt van hun 
zelf stoten — en er mets vinden. Die in uiterste wanhoop niets anders kunnen 
dan toekijken, terwijl heel hun zekerheid, hun wereld en hun wereldbeeld, hun 
hoop en vertrouwen; alles waarop ze bouwen, afbrokkelt tot zand en keiharde 
steen. Geen grassprietje dat er groeit, een eenzaamheid als een sneeuwstorm op 
Antarctica, of een feestje waar je niet wil zijn. 








En dat dan doorstaan. Dan blijven waarnemen. Want met je is altijd de waar- 
nemer! Durf je dat niet aan, zal je nooit anders dan eenzaam zijn. Dan zijn 
vrienden illusies, bedwelming, en jijzelf onecht. 





Maar blik je die realiteit in de ogen, durf je die brand te doorstaan tot je er niet 
meer bent, dan begrijp je waarom je eerst die eeuwenoude rots van eenzaam- 
heid moest vinden. Dan ken ik je, en wij elkaar. 


Daar begint het, daar zie ik de dageraad rijzen. Jij maakt die vrij, het kan niet 
anders. 


‘Eenzaamheid eindigt met liefde’, las ik ergens. En welke pijn niet? Je brak uit 
het niet zijn, en werd een vriend. 


En altijd gaat er, hoog in het zenit, in de noordpool van je zijn, een ster met je 
mee. Een licht, altijd. 


Peter Huijs 
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348] it. Wist u dat de klok van uw lichaam uiterstinauw- 
رس‎ keurig is? En dat-de kleinste. onregelmatigheid 

van die klok grote gevolgen kan hebben voor je 
gezondheid? De klok en ‘timing’ in uw lichaam iS 
“niet de enige. Alles in de kosmos is zeer precies 
— } ‘getimed’ en de variatie in timing is-onder meer 
| ! afhankelijk van het niveau van de zwaartekracht. 

| — . Meer en meer wetenschappers zien zwaarte- 
‘mee kracht als iets soortgelijks als. magnetisme. In 
- -lieder geval zijn de regels van de correlatie tussen 
— tijd en zwaartekracht overal in het zichtbare heel- 
al hetzelfde. Zo nauwkeurig als onze-innerlijke klok 
is, bij afname van zwaartekracht verandert ook de 
^-^ tijd en alle aan tijd gerelateerde processen. 
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Als we de biologische klok van ons 
lichaam nader bekijken, is die dus niet 
helemaal statisch. Ook weten we dat 
deze uit balans kan raken, bijvoor- 
beeld als we snel tussen verschillende 
tijdzones reizen. Het wordt Jetlag’ 
genoemd als verwijzing naar de meest 
voorkomende manier van reizen — per 
vliegtuig — die het effect veroorzaakt. 
Maar we kunnen al problemen met ons 
dag- en nachtritme krijgen als we naar 
een land reizen met een klein verschil 
in daglichturen van slechts twee of drie 
uur. Het sleutelelement hier is namelijk 
daglicht. De klok van ons lichaam heeft 
twee belangrijke factoren ter oriëntatie. 
De eerste is vastgelegd in onze genen, 
de tweede is het daglicht of het ritme 
tussen dag en nacht. Dus de aan- of 
afwezigheid van licht. 

Je kunt je afvragen of er niet sprake is 
van een zekere tolerantie zonder dat dit 
ons leven echt beïnvloedt, aangezien 
bijvoorbeeld veel jongeren tot in de 
ochtend slapen, liever later opstaan en 
hun dag tot laat in de avond verlengen. 
We zien een soortgelijke voorkeur in 
landen met een warmer klimaat, omdat 
werken en leven in fel en heet zonlicht 
gedurende meerdere uren gewoon 
moeilijk haalbaar is. In essentie echter, 
als we kijken naar de neiging van ons 
lichaam om in balans te zijn, dan heeft 
het de voorkeur om als een Zwitsers 
uurwerk te functioneren, omdat dan alle 
biologische processen optimaal kunnen 
werken. 

Wanneer we kijken naar het aspect 

van onze genen en het biochemisch 
evenwicht, zien we dat hormonen en 
chemische stoffen de grote rol van 
enabler, van het mogelijk maken van ge- 
relateerde processen hebben. Stoffen als 
melatonine hangen nauw samen met de 
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aan- of afwezigheid van licht en stellen 
ons in staat goed en voldoende lang te 
slapen. In alle culturen en tijdsperioden 
hebben mensen methoden ontwikkeld 
om dat deel van de evenwichtige-klok- 
vergelijking ‘op het verkeerde been te 
zetten’. Dat doen we om uiteenlopende 
beweegredenen. We kunnen daarvoor 
een verscheidenheid aan roesmiddelen 
tot ons nemen. Laten we nog een paar 
voorbeelden verzamelen van variaties 
op dit evenwicht, de bijbehorende 
toleranties en hun functie en dan kijken 
of en hoe dit onderwerp een spirituele 
relevantie kan hebben. 

Elke soort leven heeft ook een buf- 

fer om zijn eigen klok te beschermen, 
meestal met het oog op overleving. Het 
vertragen van de frequentie van de klok 
is iets wat veel vissen kunnen doen. Het 
doel kan zijn om in de winter in een 
meer te overleven door zich aan te pas- 
sen aan vier graden Celsius, de tem- 
peratuur van het water met de hoogste 
dichtheid. Daarom ontstaat er op de 
bodem van een meer een laag van water 
dat niet bevriest. Het is geen gemak- 
kelijke truc voor deze vissen om dit 
voor elkaar te krijgen. Naast een lager 
stofwisselings- en hartritme worden ook 
antivriesstoffen aan het bloed toege- 
voegd, wat een intrigerend biologisch 
verschijnsel is. 

Krokodillen kunnen het ritme van hun 
klok extreem vertragen, zodat zij tot 
zes uur achtereen kunnen overleven 
zonder adem te halen met een hartslag 
van slechts drie slagen per minuut. Zij 
kunnen ook een jaar of zelfs twee jaar 
zonder voedsel als dat nodig is. Weten- 
schappers zeggen dat dit de reden is 
waarom dit ras van dinosaurussen 65 
miljoen jaar geleden de komeetinslag 
overleefde die toen het uitsterven van 





























zo ongeveer negentig procent van alle 
leven op aarde als consequentie had. 
Ook het menselijk lichaam is begiftigd 
met een overlevingsklok. Hij loopt en 
loopt; hij stopt niet als je een slechte dag 
hebt; hij loopt niet dubbel zo snel als je 
gelukkig bent. Het zorgt voor stabiliteit 
en een buffer, zodat je als mens alle ups 
en downs en alle variaties van het leven 
kunt doorleven. Waartoe? 

Elke levensvorm leeft naar een doel, 
vernieuwing van het leven is zo’n doel. 
De elementen van stabiliteit in de tijd 
en in staat zijn om een verscheiden- 
heid van omstandigheden te doorstaan 
zijn interactief met elkaar om tot het 
gewenste resultaat te komen en een doel 
in het leven te bereiken. Als we opnieuw 
naar voorbeelden kijken, wordt het 
gemakkelijker dit te begrijpen. Weer een 
ander vissoort — de Atlantische zalm 

- zwemt op een bepaalde leeftijd een ri- 
vier op, dezelfde rivier waarin hij is ge- 
boren en die hij kan terugvinden, hoe- 
wel hij na zijn geboorte ongelofelijk ver 
gereisd heeft in de open oceaan. En dan 
sterft deze vis na een grote krachtin- 
spanning — om zijn leven te geven voor 
een volgende generatie — zijn innerlijke, 
zeer precieze klok volgend, met daaraan 
gekoppeld zijn doel met een inbegrepen 
‘timer’ voor elke essentiële periode van 
zijn leven. We weten dat de zalm sterft 
nadat hij de rivier is opgezwommen en 
zijn nakomelingen in staat heeft gesteld 
geboren te worden. 

Maar waarom deze lange cirkel van 
leven in de oceaan? De strijd maakt 


























Krokodillen kunnen het ritme van hun 
biologische klok extreem vertragen 


deel uit van zijn ontwikkeling: zijn 
kracht en macht die hij in de loop van 
jaren zwemmend door de oceanen 
heeft ontwikkeld, is nodig om zijn doel 
te bereiken en de cirkel te voltooien. 
Als een organisme geen innerlijke klok 
zou hebben die synchroon loopt met 
de omgeving waarin het leeft, dan zou 
ook zijn doel niet ondersteund kunnen 
worden en zou zijn leven snel onmoge- 
lijk worden. 

Mensen hebben ook doelperioden en 
wij kiezen zelf onze doelen, zo goed 

als we dit kunnen, tenminste. Om even 
bij het voorbeeld van zojuist te blijven, 
kennen ook wij een levensfase die biolo- 
gisch gezien optimaal geschikt is om het 
leven dat in ons zit door te geven. Nu 
lukt dit niet altijd, maar ook als het lukt, 
sterven we normaliter niet nadat we 

dat gedaan hebben. We blijven bij ons 
nageslacht. Eén doel is het overleven 
van onze kinderen te verzekeren, maar 
ook om hun vaardigheden en inzichten 
bij te brengen en hen in staat te stel- 
len hun eigen kijk op het leven en hun 
aandeel daarin te ontwikkelen — wat dat 
ook moge zijn. 

Een langzaam afscheid nemend leven 
kan het leven van een volgende genera- 
tie nooit beheersen, alleen maar moge- 
lijk maken. In ons geval leren onze kin- 
deren vaak dingen die wij nooit hebben 
opgemerkt en zij leren die misschien uit 
bronnen waarvan wij het bestaan niet 
kenden. Onze kinderen zijn niet louter 
kopieën van de ons, ze zijn ietwat of 
grotendeels anders en zo erg zichzelf... 
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en dus kunnen wij ook van hen leren. 
Heel veel zelfs. 

Het leven heeft een prijs, maar geeft 
ook altijd iets terug. En als we het halen, 
als we onze doelen bereiken, is het nu 
om nieuw leven mogelijk te maken of 
iets anders, zijn we vervuld. De strijd 
kan beloond worden met de een of 
andere schepping, nieuwe perspectie- 
ven, nieuwe inzichten, grootsheid en 
dankbaarheid. Als we kijken naar wat 
ons het meest vervult, dan is het niet 
alleen het mogelijk maken van nieuw 
leven, maar misschien nog wel meer de 
diepte van onze relatie met anderen. De 
gevoelens die we delen, de gedachten 
die we uitwisselen, de inspiratie die we 
van elkaar krijgen …en enige ontdek- 
king van wijsheid zou zeker een groot 
pluspunt zijn. 

Er is ook een kanttekening bij. Je zou 
kunnen zeggen: maar sommige mensen 
zijn schadelijk en negatief — hoe zit het 
met dat aspect? Inderdaad, wie het 
evenwicht vernietigt of verstoort en 
misschien het leven zelf, kan geen geluk 
en dankbaarheid veroorzaken. Alles 
heeft gevolgen. De meesten van ons 
begrijpen dit en kiezen dan ook ver- 
standig. In een mensenleven zijn er vele 
keuzes die we moeten maken en pas 
achteraf leren we hoe wijs deze waren. 
We kunnen niet oordelen over het doel 
van een andere soort en we kunnen niet 
oordelen over het doel van een andere 
persoon in het leven, maar we kunnen 
wel proberen het te begrijpen. Als we 
ons eigen doel of een ander doel vin- 
den, kunnen we het niet altijd makkelijk 
aan iemand anders uitleggen. Dat komt 
omdat alleen wij onszelf van binnen- 
uit ervaren en begrijpen door welke 
ervaring uit eerste hand wij hebben 
ontdekt wie wij zijn en wat wij met ons 
































Het Pad, zeggen sommigen, 
Is de bestemming 


leven willen doen. Kennis van buitenaf 
is indirect, het is niet zelf voelen en 
direct beleven. Wij hebben echter wel 
behoefte aan uitwisseling met anderen, 
hoe indirect ook. Wij willen dat anderen 
ons begrijpen en als wij merken dat wij 
daaraan toe zijn en ons begrip van de 
ander groeit, kan dat een grote vreugde 
of opluchting zijn. 

Dit alles kost tijd en als alle intrigerende 
mechamsmen om evenwicht te bewaren 

en ons in synchromiciteit met de tijd en 
onze planeet te houden met goed zouden 
werken, zouden we het met lang genoeg 
volhouden om ons doel te vinden. 

In dit alles is de stabiliteit van ons 
fysieke lichaam en zijn innerlijke klok 
Zo ontzettend belangrijk, omdat het elk 
aspect van ons bestaan ondersteunt. 
Als onze innerlijke klok van slag zou 
zijn, zouden we al snel niet meer goed 
kunnen slapen en ook niet meer echt 
wakker zijn. Onze zintuigen, ons hart 
en onze hersenen zouden ook niet goed 
meer werken. Hoe zouden we dan onze 
oriëntatie in het leven of onze relaties, 
die zo belangrijk voor ons zijn, kunnen 
behouden? 

Ons eigen innerlijke en beste begrip van 
de wereld en het universum blijft echter 
van ons. Het is deel van ons leven en 
wij moeten de moed hebben en de 
kracht ontwikkelen om het op elke dag 
tot aan het einde van onze levensweg te 
testen. Ons begrip van de wereld stelt 
ons in staat nieuwe wegen te zoeken, te 
begrijpen wat onze mogelijkheden zijn 
en wat we wel en niet kunnen doen. We 


























groeien in begrip, we twijfelen, we leren 
opnieuw. De resultaten in elke periode 
van ons leven vertellen ons of we het bij 
het juiste eind hebben en of we verder 
kunnen bouwen en ons plan kunnen 
verwezenlijken en een volgende bestem- 
ming kunnen bereiken. 

Het pad, zeggen sommigen, is de 
bestemming. Vaak weten we ook niet 
precies wat onze volgende bestemming 
is ...maar het pad zelf is er altijd. Net 
als de klok in ons die stabiliteit biedt, 
onthult het pad opties en laat zien wat 
echt is en wat een droom... en welke 
van onze dromen dus werkelijkheid 
zouden kunnen worden. 

Op een dag zal de klok van ons lichaam 
stoppen en zullen we zien of er nog een 
andere klok en een ander universum 

is. Als dat zo is, dan zal het hoogst- 
waarschijnlijk bestaan in zijn eigen tijd 
en evenwicht om een pad mogelijk te 
maken naar een volgend doel. 
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De Tuinman en de Dood 


Een Perzisch edelman: 

Vanmorgen ijlt mijn tuinman, wit van schrik 
mijn woning in: ‘Heer, heer, één ogenblik! 
Ginds in de rooshof snoeide ik loot na loot, 
toen keek ik achter mij. Daar stond de Dood. 
Ik schrok, en haastte mij langs d’andre kant, 
maar zag nog juist de dreiging van zijn hand. 
Leen mij uw paard en laat mij spoorslags gaan, 
voor de avond nog bereik ik Isfahan.’ 


Vanmiddag — lang reeds was hij heen gespoed — 
heb ik in ‘t cederpark de Dood ontmoet. 
‘Waarom, zo vraag ik, want hij wacht en zwijgt, 
‘hebt gij vanmorgen vroeg mijn knecht bedreigd?’ 
Glimlachend antwoordt hij: ‘Geen dreiging was't 
waarvoor uw tuinman vlood. Ik was verrast 
toen ik vanmorgen hier nog stil aan het werk vond staan 
die ik vanavond halen moet in Isfahan.’ 

P.N. van Eyck 


Kunst 
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Het verhaal of gedicht gaat over de 
Tuinman en de Dood. Niet over een 
tuinman, maar over de Tuinman, 
iemand die ons kennelijk vertrouwd en 
bekend is. Het wordt ons verteld door 
een edel-man, een man dus van hoge 
standing, voor wie de tuinman in de 
rozenhof loot na loot snoeit. Voor een 
leerling op het spirituele pad lijkt dit 
zeer herkenbaar. Zijn ook wij niet ver- 
koren om in de rozenhof van onze heer 
loot na loot te snoeien? 

Het verhaal gaat dus over ons. Immers, 
die tuinman, dat zijn wij. Wanneer we 
bij het snoeien in onze rozenhof niet 
eenpuntig gericht blijven en achterom 
kijken, staat daar de Dood, onze dood. 
Dat wil zeggen: alles wat onze per- 
soonlijkheid bindt aan de bezigheden 
en verlokkingen van deze wereld, en 
eraan ondergeschikt maakt. Dat veront- 
rust ons, we voelen ons bedreigd. De 
natuurlijke reactie van ons als persoon 
is om het onvermijdelijke koste wat het 
kost te willen ontlopen. 

Later op de dag ontmoet de edelman 
de Dood in het cederpark. Het ceder- 
park duidt op de geloofskracht, zoals 
de ceders van Libanon, waarmee de 
(wijsheids)tempel van Salomo gebouwd 
wordt. Dan blijkt dat de edelman niet 
bang is voor de dood, integendeel, als 
een toonbeeld van innerlijke rust gaat 
hij met hem in gesprek. Hij houdt zich 
afzijdig van het lot van de tuinman en 
maakt zich ook niet boos op de Dood. 
Hij staat in de neutraliteit. Daarom 
kunnen we de edelman zien als sym- 
bool voor de nieuwe (oorspronkelijke) 
ziel. 

Door aan de impuls van het ‘oude ik’ 
gehoor te geven, kan de tuinman zijn 
lot niet ontlopen. Wanneer hij met het 
ontwakende nieuwe zielebewustzijn zijn 
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heer om raad zou hebben gevraagd, dan 
zou deze hem de kracht en de wijsheid 
hebben gegeven zijn lot te aanvaarden. 
Over het ingrijpen van het lot in een 
mensenleven zegt Rudolf Steiner het 
volgende: 

- Wat in de lotsvorming van de mens 
ligt, dat komt maar voor het allerklein- 
ste deel in het gewone bewustzijn, het 
heerst merendeels in het onbewuste. 
Maar juist door de onthulling van wat 
door het lot komt, wordt zichtbaar hoe 
iets onbewusts tot bewustzijn gebracht 
kan worden. Met elk stuk van zijn lot 
dat zich aan de mens onthult, brengt hij 
iets wat voorheen onbewust was in het 
gebied van het bewustzijn.” 

- "Door dit ‘in het bewustzijn brengen’, 
wordt men gewaar hoe in het leven 
tussen geboorte en dood het lot niet 
geweven wordt; men wordt gewezen 

op het leven tussen dood en nieuwe 
geboorte, voegt Steiner daaraan toe. En 
hij vervolgt: - In het bespreken van dit 
verwijzen van het menselijk beleven van 
zichzelf naar de lotsvraag, zal men een 
goed gevoel kunnen ontwikkelen voor 
de verhouding van het zintuigelijke en 
het geestelijke. Wie het lot in de mens 
heersend ziet, die staat al in het geeste- 
lijke. Want het lotsverband heeft niets 
natuurlijks. 

















Pieter Nicolaas van Eyck (1887-1954) 
PN. van Eyck was tientallen jaren 

lang een gezaghebbend hoogleraar 
Nederlandse taal- en letterkunde aan 
de universiteit van Leiden. Hij maakte 
faam als dichter en criticus, en was na- 
tionaal een invloedrijke opinievormende 
intellectueel. Dit gedicht geldt als een 
van de bekendste uit de Nederlandse 
literatuurgeschiedenis. Het stamt uit 

de oosterse soefi-traditie (vandaar ook 


Wacht rustig af wat het leven van u wil 


Naghshejasaan of Het grote 
plein in Isfahaan, Iran (Perzië) 
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de verwijzing naar de Perzische stad 
Isfahan) en is door de Franse dichter, 


schilder en cineast Jean Cocteau (1889- 


1963) naar West-Europa gebracht via 
zijn roman Le Grand Ecart (1923), in 
het Nederlands vertaald als De Grote 
Vergissing. Van Eyck heeft er vervol- 
gens een variant op gemaakt die in ons 
taalgebied veel weerklank vond. Het 
ontwaken van een nieuw zielebewust- 
zijn (hier gepersonifieerd in de Perzi- 








sche edelman) is een centraal thema in 
Van Eycks werk. 

‘Toen Van Eyck aan het leven begon 

te proeven, dreigde hij in de aardse 
schoonheid te verzinken als in een 
‘baaierd van nooit bevredigende 
genietingen’ waarin hij aanvankelijk 
tevergeefs op zoek was naar wezenlijke 
waarden die ook ‘het zinnelijke zinryk’ 
zouden maken. Het zijn voor menig- 
een herkenbare ervaringen die door de 














dichter achteraf worden bestempeld 

als ‘het spel der ijdelheid’. Maar als hij 
eenmaal de ziel, de ‘licht gevende’ ofwel 
de ‘kernziel van licht’, hervonden heeft, 
weet hij dat er buiten het eigen wezen 
geen heil bestaat. Dan verandert er veel. 
In zijn nieuwe visie op de wereld wordt 
die in een hogere helderheid doorlicht 
en doorstraald. De dichter doorschouwt 
dat ‘alle ding in de Eenheid is verbon- 
den’. Veel steun vindt hij hierbij in de 
mystieke gedichten van Johannes van 
het Kruis waarin de eenheid met de 
godheid bezongen wordt. God krijgt 
definitief de centrale plaats in het leven 
van de dichter: ‘God wil, in mij, als 
mens gelukkig zijn.’ 

Niet langer is de wereld voor hem woest 
en leeg, chaos. Integendeel, zij is ver- 
vuld van de ‘goddelijke volheid’. De we- 
reld is een manifestatie-in-vormen van 
God ofwel met een bekende uitspraak 
van Spinoza: Deus sive natura. Vanaf 
1920 heeft Van Eyck dan ook Spinoza 
omarmd in zijn poëzie. In de beleving 
van de wereld als de gestalte van God is 
de tweevoudigheid tussen aarde en ‘he- 
mels’ definitief opgeheven. De dichter 
overwint ook zijn eenzaamheid, nu het 
Ik-bewustzijn wordt tot een eenheidsbe- 
wustzijn. Door zich deze spinozistische 
opvattingen volledig eigen te maken, 
kwam hij pas tot volledige wasdom op 
poëtisch terrein. 

Dat gaat met vallen en opstaan. Dan 
weer kan hij getuigen van het ‘geluk van 
één-in-al-te-zijn', dan weer moet hij de 
teleurstellingen van het leven op deze 
aarde berustend aanvaarden. Dat laatste 
levert in de bundel ‘Inkeer’ een prach- 
tige, vaak geciteerde dichtstrofe op: 
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‘Wie zijn lijden eeuw’ge noodzaak heeft 
bevonden, 

Vraagt geen heul (troost) voor zijn 
gekneusde mens’hykheid, 

Kan met klagen om de smart der 
onverbonden (=willekeurig), 

Zonder deerms in zijn ziel geslagen 
wonden, 

Aan wier scherpe pijn zijn deel der wereld 
lijdt? 


In de laatste fase van zijn leven komt 
de dichter tot een concrete omschrij- 
ving van de bestemming van de mens 
in dit leven, ‘de zelfverwerkelijking van 
de ziel, door de aanschouwing van de 
geschapen wereld als schone zelfopen- 
baring van God in natuur of wereld.’ 
Van dit ‘nieuwe leven’ getuigt hij niet- 
temin met voorbehoud in de bekende 
regels: “Dit nieuwe leven hier op aarde 
is echter geen voltooiing; 

Geen tijdelijk thuis-zijn kan ’t gemis 
verhelen, 

Dat enkel haakt naar wat van hier ont- 
voert.’ 

















De ziel haakt, verlangt naar wat van 
hier ontvoert. naar de ‘overkant’ waar 
het zalig land is, en waar de ziel tot haar 
volheid zal geraken, los van de belem- 
meringen die het lichaam de ziel oplegt. 
Maar toch — en dat is de blijvende te- 
genstelling bij Van Eyck — de zielemens 
hoeft helemaal niet ‘daarheen, niet naar 
de ‘overkant’ maar Herwaarts (hier- 
heen) zoals de titel van zijn laatste bun- 
del luidt. De boodschap van de dichter 
is daarin overduidelijk: volbreng de taak 
die het leven u op aarde oplegt, een taak 
die u niet hoeft te zoeken. Wacht rustig 
af “wat het leven van u wil’. Hierin vindt 
de ziel rust en leeft zij ‘zalig in dit ene, 
dat is: dit ogenblik’. 

















() oit schreef Ida Gerhardt over een 
andere gebeurtenis in een tuin: 
een tegenbeeld, over een soortgelijke 
ontmoeting. 








Christus als hovenier 


Zy dacht dat het de hovenier was. 
Joh, 5 


Eén Rembrandt kende als kind ik goed: 
de Christus met de grote hoed 
wandelend in de ochtendstond. 

En, naar erby geschreven stond: 

Hy was de hovenier. 


En nóg laat ık mijn tranen gaan 
als in de gaarde 1k Hem zie staan, 
en — wat terzijde — in stille schrik 
die éne, zij die dacht als tk: 

Het was de hovenier. 


O kinderdroom van groen en goud — 
Géén die ontnam wat ik behoud. 

De laatste hoven naderen schier 

En yler wordt de ochtend hier. 


Hy is de hovenier. 


Rembrandt, Christus verschijnt 
aan Maria Magdalena, 1638. Her 
Majesty Queen Elizabeth Il, The 
Royal Collection, London 
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en God 


‘Buurvrouw, geloof jij in God? Hij hangt boven uit het raam 
van zijn kamertje, ik ben in de tuin bezig. 

‘Ja hoor, ik geloof in God. Hij gaat gerustgesteld weer spelen. 
Ik snap het wel, zijn ouders doen niets aan enig geloof, maar 
hebben hem wel op de katholieke basisschool gedaan want 
die is het dichtste bij. Tja, dan moet je het als kind wel gaan 
checken in je omgeving: hoe zit dat nou, wie gelooft er wel 
en wie gelooft er niet in God? 


Tijdgeest 









Achteraf denk ik dat ik me er wel gemakkelijk vanaf gemaakt heb. Je gelooft wel 
of je gelooft niet. Maar zo ja, waar geloof je dan in? Dan ben je niet zo gauw klaar 
met je antwoord. Dan krijg je te maken met millennia theologische geschiedenis, 
martelaren, godsdienstoorlogen, kettervervolgingen, kerksplitsingen en daar weer 
afsplitsingen van... En ook: zo nee, waar geloof je dan niet in? Dan komt de hele 
wetenschap over je heen met verhandelingen over het (gebrek aan) bewijs van het 
Godsbestaan. Oeverloos... 

Laat allemaal maar gaan, probeer alleen te formuleren waar jij ‘in gelooft’, denk 

je bij jezelf. Geloof is een term die in de menselijke opinie gekoppeld wordt aan 
instituten waarbinnen een geloof beleden wordt. Men houdt zich aan regels, wet- 
ten, voorschriften, aan een bepaalde vorm waarin over God gedacht en gesproken 
wordt, een bepaalde vorm van verering, een bepaalde vorm van omgang met ‘niet- 
gelovigen’. Allemaal vormen. En als je al die vormen nou eens niet wilt? Dan kom 
je uit bij het pure geloven in “iets dat groter is dan jij’, waar je op vertrouwt, waar 
je je aan wilt overgeven. Nu in het Westen de kerken leeglopen, is dat veel meer de 
trend geworden: geloven ‘dat er iets is’. 

Het thema van deze LOGON is: de vele gezichten van God. Kijk, dat is positief. 
Het doet denken aan een uitspraak: God is alles in allen. Daar kun je wel even op 




















Elke 5,67 seconde, jaar in jaar uit, 
wordt een ‘voetbalveld bomen’ geveld 


kauwen. Als je dat diep tot je door laat 
dringen, kom je in de buurt van de 
grootsheid van deze gedachte. God is 
adem, is leven, is bewustzijn, is liefde, 
is in ieder atoom, is de schepper van al 
wat 1s, 1s nader dan handen en voeten. 
Laten we bij het begin beginnen. Het 
wonder dat leven is, heeft de weten- 
schap nog steeds niet ontraadseld. 

Dat een baby zodra hij geboren is 

zijn longen gaat gebruiken, adem gaat 
halen, adem móet halen tot aan zijn 
dood, dat is God. Ja, alles op aarde 
haalt adem. De oerwouden zijn de 
longen van de wereld. Hoe prachtig 

is dat niet geregeld, de mens gebruikt 
zuurstof en ademt koolzuur uit, bij de 
bomen en planten is het andersom. Een 
volmaakte kringloop, dat is God. En 
wat doet de mens? Elke 5,67 seconde, 
jaar in jaar uit, wordt een ‘voetbalveld 
bomen’ geveld, wordt de ademhalings- 
kringloop belemmerd. Is het dan gek 
dat de mensen door een pandemie geen 
adem meer krijgen? Ook de waterhuis- 
houding op aarde: regen die naar de 
zeeën stroomt en verdampt tot wolken 
die elders weer als regen neerkomen, 
het is een volmaakte kringloop. Dat 

is God. En wat doet de mens? Bouwt 
onvoorstelbaar grote stuwdammen: het 
stuwmeer voor de grootste krachtcen- 
trale van Afrika in Ethiopië in de Nijl is 
na zes jaar (!) ten slotte volgelopen; het 
is nu 500 kilometer lang en 30 kilome- 
ter breed. Alles voor de elektriciteit. De 
landen stroomafwaarts krijgen nu veel 
te weinig water, het slib wordt niet meer 
afgezet en is vervangen door kunstmest. 
Het land verzilt en geeft veel minder 
opbrengst. Ook hier is de ademhalings- 
kringloop voor een groot deel tot staan 
gebracht. Is het dan gek dat er oorlog 
ontstaat om water! Nog veel meer ge- 
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zichten heeft God. Lees (bijvoorbeeld 
bij Peter Wohlleben, Het verborgen leven 
van bomen) over hoe bomen in het bos 
feilloos ondergronds met elkaar com- 
municeren, elkaar beschermen en hoe 
de sterken de zwakken steunen. Hoe 
water de drager is van emoties. Steeds 
meer wonderlijke ontdekkingen worden 
gedaan van het goddelijke in alles. 

God en de mens. Het lijkt wel of de vele 
gezichten van God niet zichtbaar zijn 
voor de mens, die in eigenwilligheid zijn 
eigen plan blijft trekken, ook als het fout 
dreigt te gaan. Alle verbrandingsmoto- 
ren van de wereld op fossiele energie 

bij elkaar, te land, ter zee en in de lucht, 
alle elektriciteitscentrales, blijken de 
aarde toch te veel op te warmen; eiland- 
jes in de oceaan zijn al verdwenen, en 
er komen maatregelen. Maar intussen 
vragen datacentra, bitcoins, algoritmes, 
5G-netwerken, steeds geavanceerdere 
telefoons, de cloud en hoe het allemaal 
heet, om steeds méér elektriciteit. De 
honger naar elektriciteit is onverzadig- 
baar. Dat ook hier elke verbranding 
zuurstof kost, wordt als onvermijde- 
lijke factor gezien. Zuurstof is er toch 
genoeg op aarde? En de CO2 stoppen 
we onder de grond. De hele maatschap- 
py blijft gericht op méér, méér. Steeds 
meer totale afhankelijkheid van elektri- 
citeit. 

Dat de mens tot de orde geroepen 
wordt om wat hij zelf heeft aangericht, 
is óók een gezicht van God. Het is door 
Gods liefde dat het bewustzijn van de 
mensheid wakker wordt geschud, nu hij 
van de aarde een onleefbare planeet aan 
het maken is. 

Geloven ‘dat er iets 1s’, is een veel te 
magere formulering. Geloven dat ‘alles 
er is’ omdat God het gewild heeft, dát is 
het. Geloven dat de mensheid de aarde 














als leerschool heeft gekregen, dat het 
ervaren van de tegenstellingen, de half- 
heid en de beperkingen van deze stof- 
felijke wereld noodzakelijk is voor dit 
leerproces, dat is geloven in God, in het 
goddelijk bedoelen. Gods liefde geeft de 
mens steeds opnieuw kansen om zich 
tot die waarheid om te keren. Geloven 
in God is geloven dat het ons gegeven is 


tot inzicht te komen: het inzicht dat het 
gaat om het navolgen van de goddelijke 
liefde, om zo uiteindelijk uit te stijgen 
boven de wereld van de tegenstellingen, 
terug te keren tot de wereld van de 








eenheid die we ooit uit eigenwilligheid 
verlaten hebben. Het is kiezen voor een 
oneindig veel hogere vorm van elektri- 
citeit: de elektrische vuurether, die ons 
kan leiden naar een nieuwe staat van 
bewustzijn. Als die vuurether ons wezen 
kan doordringen, zullen we veranderen, 
zal de goddelijke kern in ons zich kun- 
nen ontplooien. 

Dan is er een intens innerlijk weten: 
God is alles in allen. Het ‘bestaan van 
God bewijzen’ hoeft dan niet meer. In 
wezen is er niets dan God. En dat ben 
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De innerlijke transformatie van CG Jung 
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eboren ult 
net mysterie 
van de zie 


In een korte verhandeling getiteld ‘Zeven Toe- 
spraken tot de Doden’ (Septem Sermones ad 
Mortuos) gaf CG Jung op ongeveer 40-jarige 
leeftijd uitdrukking aan een diepgaande psycho- 
logische transformatie die hij had doorgemaakt. 






CG Jung (1875-1961) was de grondlegger van de analytische psycho- 
logie. Op ongeveer 40-jarige leeftijd maakte hij een diepgaande psy- 
chologische transformatie door. De weerslag daarvan vinden we terug 
in een verhandeling getiteld ‘Zeven Toespraken tot de Doden’ (Septem 
Sermones ad Mortuos). Jung legt later uit dat hij ‘van binnenuit gedwon- 
gen werd om deze te formuleren en uit te spreken (…) loen begon het 
uit me te stromen, en in drie avonden was het ding geschreven’!. Het 

is een soort gnostische mythe, geformuleerd in een “eigenaardige taal’, 
zoals Jung zelf zegt. Later zag hij deze fase van zijn leven als de ‘bron 
en oorsprong’ van zijn latere werk.’ 
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Filosofie 


CG Jung zocht naar het licht in de mysteries van de ziel. Hij hield zich intensief 
bezig met alchemie en kwam er daardoor toe de werken van de vroegchristelijke 
gnostici te gaan onderzoeken. 

De relatief korte verhandeling’ heeft heeft als ondertitel De zeven leringen van de 
Doden. Geschreven door Basilides in Alexandrië, de stad waar het oosten het westen 
raakt. In zeven toespraken richt Jung zich tot de ‘doden’ in de vorm van Basilides 
van Alexandrië. Basilides was een beroemde gnosticus uit de tweede eeuw, hij 
vertegenwoordigde een wereldbeeld waarin de goddelijke volheid van het zijn (het 
pleroma) zijn essentie onthult in een zevenvoudig proces — door de tegengestelde 
polen waarvan de krachten zich op elkaar richten. 

De ‘doden’ die het onderwerp zijn van deze tekst zijn niet echt dode wezens, maar 
mensen die zich dood voelen omdat hun ziel geen ware kennis heeft. 














Ze kwamen terug uit Jeruzalem, waar ze niet vonden wat ze zochten. Ze zochten toegang 
tot mij en eisten onderricht van mij, en dus onderwees ik ze . Jung pleitte — zoals Basili- 
des ooit deed — voor een ’Gnosis Kardias’, “kennisse des harten’; dat wil zeggen een 
kennis die zijn oorsprong vindt in het hart van de mens. 

De structuur van de Preken is verdeeld in zeven leringen, die overeenkomen met 
zeven stadia van een ziele-ontwikkelingsproces. Het geheel ontvouwt zich in een 
panorama van zeven zieleruimtes waarin beelden ontstaan en transformatieproces- 
sen plaatsvinden. In dit artikel richten we ons op drie essentiële leringen. 





‘In ons is het pleroma gescheurd’ Sermo I 


Basilidis leert de doden: 

Luister: tk begin met het mets. Niets 1s hetzelfde als volheid. In de oneindigheid 1s vol zo 
goed als leeg. Het niets 1s leeg en vol. (...) We noemen het mets of de volheid het Pleroma. 
Daarin houden denken en zijn op, want het eeuwige en oneindige heeft geen eigenschappen. 


Het Pleroma is een grenzeloze, onpersoonlijke ruimte aan de basis van de men- 
selijke ziel; het omvat haar bewuste en onbewuste leven. Volgens Jung is de ziel de 
“intrapsychische’ definitie van deze volheid. 

Maar wy zijn zelf het Pleroma, want we zijn een deel van het eeuwige en oneindige. We 
nemen er echter geen deel aan, maar zijn oneindig ver verwijderd van het pleroma, met 
ruimtelijk of tijdelijk, maar we verschillen essentieel van het pleroma, in die zin dat we 
als schepsel beperkt zijn binnen tijd en ruimte. 

De kwaliteiten van het Pleroma openbaren zich in paren van tegenstellingen, zoals: 
- het effectieve en het ineffectieve 

- volheid en leegte 

- levenden en doden (…) 

- licht en donker (...) 

- goed en kwaad (...) 

- eenheid en veelheid, enz. 





De paren van tegenstellingen zijn de eigenschappen van het Pleroma, die niet zijn 

omdat ze elkaar opheffen. 

Het Pleroma is alles, differentiatie en niet-differentiatie. Het zijnde is de differenti- 
atie. Het is gedifferentieerd. Daarom onderscheidt zich de mens, want zijn essentie 
is onderscheid. 
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Luister: ik begin met het niets. 
Niets 1s hetzelfde als volheid. In de 
oneindigheid 1s vol zo goed als leeg 


De eigenschappen die elkaar opheffen in het Pleroma zijn gedifferentieerd in de 
mens. 
By ons wordt het Pleroma in stukken gescheurd. 





In deze zin ligt de essentiële spirituele kennis die Basilides aan de doden wil mee- 
geven. De ziel van de mens is niet in de oorspronkelijke volheid van zijn wezen. 
Het onderscheidt de eigenschappen van het Pleroma in tegenstellingen, die elkaar 
daarin niet opheffen, maar afzonderlijk verschijnen. 

De mens is zich niet langer bewust van de compenserende reactie van het onbe- 
wuste in hem wanneer hij bijvoorbeeld het mooie en het goede verlangt en het 
lelijke en het kwade ontvangt. Het is de heelheid die naar voren komt. 

Het gevaar is nu dat een mens, door terug te verlangen naar de oorspronkelijke 
heelheid, in gedachten in het pleroma valt en zijn bewustzijn oplost in zijn lege vol- 
heid. 

Basilides zegt: Niet je denken, maar je wezen is onderscheid. Daarom moet je niet 
streven naar verschil zoals je het denkt, maar naar jouw zijn. 

Het unieke wezen van de mens, dat heelheid is, wil zich in zijn oorspronkelijke 

zelf openbaren. Jung noemt het streven ernaar het Principium Individuationss: de 
inherente neiging van de menselijke psyche om het licht van zijn bewustzijn niet op 
te geven, anders zou hij terugvallen in de innerlijke afgrond van het oorspronkelijke 
niets.” 

















God en duivel Sermo II 
De doden (...) riepen: van God willen we weten, waar is God? Is God dood? 


Basilides antwoordde hun: God 1s met dood, hij is net zo levend als altijd, en zijn vol- 
gende uitleg kan ons in eerste instantie verbazen: 

God is schepsel, want hij 1s tets bepaalds en daarom onderscheiden van het Pleroma. 

(...) Hy ts minder duidelijk dan het schepsel, want de grond van zijn wezen 1s effectieve 
volheid, terwijl het wezen van de duivel effectieve leegte 1s. Zowel God als de duivel il- 
lustreren de krachten die in eenheid in het Pleroma leven. 

Wij mensen, bij wie het Pleroma is verscheurd, zien het erin verenigde paar als 
twee krachten die elkaar tegenwerken. Onze ziel leeft in twee werelden: 

Enerzijds in een ruimtelijk-tijdelijke-fysieke natuur waarvan het centrum het ik- 
bewustzijn is. Aan de andere kant in een ziel-spirituele natuur: de ziel zs het Pleroma 
zelf als een deel van het eeuwige en oneindige. Omdat de ziel zich echter niet langer 
bewust is van haar oorsprong, wordt er een grote onbewuste ruimte gevormd 
waarin het Pleroma en al haar actieve krachten verborgen liggen. Ze kunnen zich 
aan de zoekende ziel meedelen in beelden en symbolen, die Jung archetypen noemt . 
Voor Jung zijn archetypen oervormen van de actieve krachten van het Pleroma, die 
beelden, visioenen, dromen en symbolen kunnen opwekken in de menselijke ziel, 
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Gnosis. Damian Hirst 








zoals het tegengestelde paar van God en de duivel, een beeld dat latent aanwezig is 
in alle menselijke zielen. Bijgevolg, volgens Jung, bevatten de mysterieuze figuren 
van de archetypen schatten in het collectieve onbewuste. Zo zou het schepsel, uit zijn 
wezen van verschil, ze altijd onderscheiden uit het pleroma. 

Het menselijk leven speelt zich af in het spanningsveld tussen twee tegenstellingen. 
Jung zegt: ‘Het kwade vormt het tegenovergestelde dat nodig is voor het goede, 
zonder welke er ook geen goed zou zijn. Het eerste is daarom zelfs niet weg te 
denken. 

De ziel die in twee werelden leeft, projecteert in de fysieke wereld wat ze innerlijk 
psychisch ervaart. Is het zelf de schepper van deze tegenstellingen? 

Dit met spanning gevulde leven, dat zich afspeelt in een bewuste en een onbewuste 
ruimte, komt overeen met ‘een ander principe dan dat van de gewone causaliteit’. 
Jung noemt dit principe synchroniciteit: een gelijktijdige samenloop van twee of 
meer gebeurtenissen die geen causaal verband met elkaar hebben en die dezelfde 
of vergelijkbare betekenis hebben. Het is de relatieve of subjectieve gelijktijdigheid 
van een ervaring. Het zingevende aspect van de ervaring, de verbinding, ligt niet 
in de uiterlijke gebeurtenis, maar in de betekenis die eraan wordt gegeven door de 
ziel. Een archetype kan bijvoorbeeld gelijktijdig psychisch en in een overeenkom- 
stige fysieke gebeurtenis voorkomen. 

Jung geeft een voorbeeld van zo’n gebeurtenis: op het moment dat een patiënte 
hem vertelde over een droom waarin ze een scarabee (een archetypisch symbool 
van wedergeboorte) als geschenk kreeg, en tegelijkertijd een gewone rozenkever 
(een soortgelijk insect) stilletjes tegen het raam aanvloog.® 

Hebben de tegenstellingen van lichaam en bewustzijn of materie en geest hun wor- 
tels in dezelfde grond? 

In dit spanningsveld tussen de uiterlijke en innerlijke wereld ondergaat de ziel 
waardevolle ervaringen, lichte en pijnlijk donkere. Zij zoekt naar oplossingen en 
gaat een creatieve dialoog aan met de eigen innerlijke, spirituele krachten. Tijdens 
deze activiteit ontvouwt zich haar individuatieproces, het pad naar zijn ultieme 
ware zelf, dat als het centrum van haar leven in het hart ligt. 



























































Abraxas is de hoogste God Sermo III 


Basilides leert de christenen aan het einde van Sermo II: 

Abraxas is een God die mensen vergeten. Hij is de actieve factor die God en de 
duivel verenigt, hij is een God boven God, want hij verenigt de volheid en de leegte 
in hun uitkomst. (…) Als het Pleroma een wezen had, zou Abraxas haar voorbeeld 
zijn. 

Abraxas, die zelf de actieve factor is, heeft echter geen vaste tegenpool, geen defini- 
tief effect. Hij is effect in het algemeen. 

Hij 1s ook schepsel, aangezien hij verschilt van het Pleroma. 
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Terwyl de mens in deze twee werelden 
op weg naar zichzelf loopt, vergezelt 
een enkele ster in het zenit hem op 
onmetelijke afstand 
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Aan het einde van Sermo II staat: Hier veroorzaakten de doden een groot tumult, 
want zij waren christenen. Hun God is een almachtige, enige heerser; hij tolereert 
geen god boven hem. 

De doden willen niettemin verder worden onderwezen over Abraxas, want ze na- 
derden als nevels uit moerassen en riepen: Spreek verder tot ons over de allerhoog- 
ste God. Basilides legt hun uit dat Abraxas de eeuwige oneindige effectieve volheid 
van het leven is die zich openbaart in dialectische tegenstellingen en tegelijkertijd 
het streven van het leven naar de oorspronkelijke eenheid. 

Abraxas is voor Basilides het allerhoogste oorspronkelijke wezen en de hoogste 
gnostische godheid. De zeven letters van zijn naam verwijzen naar zijn heerschap- 
pij over de zeven planeten en de zeven dagen van de week, die samen numeriek 
(volgens de numerieke waarden van het Hebreeuwse alfabet) het getal 365 vor- 
men, dat wil zeggen het aantal dagen in een jaar. 












































Abraxas heerst over de duur en het eeuwig draaiende wiel van geboorte en dood. 
Hy is macht, duur, verandering. 

De naam Abraxas wordt het archetypische symbool voor een allesdoordringende 
bevrijdende kracht van het zijn, waarvan het licht de zoeker langs treden naar bo- 
ven leidt, als op een ladder naar kennis. 

Abraxas is ook het archetype van heelheid, dat de spirituele kracht symboliseert die 
het wezen kan transformeren. Het bevrijdt de persoon die streeft naar heelheid van 
de slavernij van ruimte en tijd en van de boeien die de ziel binden aan de tegenge- 
stelde tweelingkrachten van het aardse bestaan. 

De ziel voelt zich meestal machteloos overgeleverd aan deze krachten en in een 
hopeloos innerlijk conflict wordt al haar energie opgeslokt. 

Abraxas biedt hier een bevrijding, een oplossing. 

In het symbool van de heelheid van Abraxas ligt de mogelijke verbinding van te- 
genstellingen: het alchemistische Principium Conjunctio Oppositorum. 
Intrapsychisch betekent dit dat de ziel die streeft naar eenheid en heelheid haar in- 
nerlijke spirituele dynamiek activeert. Deze komt vrij uit het midden; het punt van 
evenwicht tussen de dualiteiten. 

Het conflict blijkt dus helend en creatief te zijn voor de groei van de ziel. Het 
individuatieproces leidt haar door pijnlijk onbewuste ruimtes. Met behulp van het 
vrijgekomen licht kan de ziel de donkere schaduwen van deze ruimtes en daar- 
mee zowel het eenzijdig rationeel getrainde ik-bewustzijn als het koppige ego gaan 
transformeren en integreren. Jung zegt: ‘Het streven van de gnostici (...) is gericht 
op individuatie, op de re-integratie van het gedifferentieerde en vervreemde be- 
wustzijn met het onbewuste.” 

Het symbool van Abraxas wijst erop dat er naast een dualisme waarin de polen 
tegenover elkaar staan, ook een complementair dualisme kan bestaan: naast een ‘of- 
of’ is er ook een ‘beide [polen] zijn waardevol’. 
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De mens staat tussen twee oneindigheden Sermo VII 





In de zevende toespraak vragen de doden: ... leer ons over de mens, en dus wendt 
Basilides zich tot de mens. 

Alle beelden en archetypische symbolen liggen eigenlijk in de psyche van de mens 
zelf en worden daardoor geprojecteerd op een scherm dat buiten lijkt te staan. ‘Het 
kwaad buiten ons is de onafscheidelijke en identieke tweeling van alles wat onwen- 
selijk en kwaad in onszelf is. 

Wanneer de menselijke ziel zich bewust wordt van dit proces, betekent dit de 
geboorte van haar bewustzijn uit de baarmoeder van de grote innerlijke ruimte die 
het onbewuste wordt genoemd. 

Dit bewust worden gebeurt parallel aan een transformatie van de hele mens. Op 
weg naar het zelf ervaren de duistere delen - het vervreemde ego en het koppige 
ego - een transformatie. Jung zegt: ‘Pas wanneer de alchemist het opus contra natu- 
ram heeft gecreëerd, het grote werk tegen de natuur, veranderen de elementen echt’ 
… en wordt de mens de “levende steen der wijzen’ 2 

Basilides legt uit: De mens 1s een poort tussen twee ruimtes, de macrokosmos en de 
microkosmos. Klein en onbeduidend 1s de mens, je hebt hem al achter je, en weer ben je 
in de oneindige ruimte, in de kleinere of innerlijke oneindigheid. 

Wanneer deze twee ruimtes elkaar ontmoeten in de ‘poort van de mens’, kan het 
hierboven besproken fenomeen van gelijktijdigheid, of synchroniciteit, plaatsvin- 
den. 

‘Terwijl de mens in deze twee werelden op weg naar zichzelf loopt, vergezelt een 
enkele ster in het zenit hem op onmetelijke afstand (...) . 

Deze ster is het persoonlijke beeld van God (Imago Dei) dat tijdens alle ervaringen 
in zijn ziel wordend is: 

dit 1s de ene God van deze Ene, dit 1s zijn wereld, zijn Pleroma, zijn goddelijkheid. 









































Het vlammende schouwspel van Abraxas en alle uiterlijke beelden verliezen hun 
macht over het bewustzijn en de mens wordt gereed om zijn innerlijke goddelijke 
licht te volgen. Hij herkent zijn unieke goddelijke zelf. 
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Nu de ontgrenzing naar een grotere werkelijkheid zich in kosmische 
zin aan het menselijk bewustzijn voordoet, kan de vraag gesteld 
worden wat zich daarin — in die grotere werkelijkheid — als aanzicht 
van het goddelijke, als ‘gezicht van God’ kan tonen voor de pelgrim 
op het pad van zelfverwerkelijking. Van belang is daarbij vanuit een 
principieel gnostieke basis te schouwen, de noodzakelijk vernieu- 
wende etherische kracht van de Christus als kerngegeven te hante- 
ren en moderne geestelijke inzichten te plaatsen in het licht van de 
wezenlijk verhogende frequenties van de Aquariusstraling voor een 
ontwakend zielebewustzijn. Daarbij gaat het tevens om het leren 
van ‘lessen’ aangaande houding en inzichten van onze kosmische 
vrienden en het alert zijn op inbreuken van kosmische tegenover- 
wegers. Verrassend moderne ‘technologie kan daarbij een stimulans 
vormen, mits wij bereid zijn het oude denken, dat cultuurbepaald is 
in profijtelijke zin, los te laten: willen we op enigerlei wijze toch ‘winst’ 
genereren, dan lopen we dood in de poort van Saturnus. 


‘Rust’ is het kosmische aanzicht van het goddelijke; het is het vol- 
maakte midden. In mystieke zin is het hêt basisgegeven in een 
gnostiek veld van rust en eenheid, een eon van volstrekte rust. Van- 
uit het Watermanbeleven van eenheid, vrijheid en liefde kunnen we 
niettemin in een actieve levenshouding haar als werkzame kracht 
ondergaan, wortelend in dat volmaakte midden van de volstrekte 
rust. Jan van Ruusbroec heeft die paradox in originele bewoordingen 
weergegeven in De Geestelike Brulocht Meister Eckehart heeft ‘de’ 
grotere werkelijkheid als aanzicht van het goddelijke met het waar- 
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ARCHONTEN IN EEN ZEER GROTE NOODORDE 





Zo beschrijft J. van Rijckenborgh in de Gnostieke mysteriën van de Pistis Sophia de 
archonten der eonen als ‘heersende en leidende machten in het universum’. Hij 
schrijft: “U hebt hier niet slechts te denken aan al hetgeen er huist in de spiegelsfeer, 
doch vooral aan de grote machten die de zonnestelsels, de zodiakale stelsels en nog 
grotere formaties in het heelal des doods beheersen. (blz. 190 EPS) 

Het is daarom ook logisch dat de strevende zoeker in zijn zelfopheffende tocht naar 
zelfverwerkelijking ontdekken gaat dat in die grotere werkelijkheid de krachtwer- 
king van de archonten niet maar zo geneutraliseerd kan worden. Moderne esote- 
rische onderzoeken tonen ook aan dat die werkzaamheid ons zonnestelsel bepaald 
overstijgt, zoals J. van Rijckenborgh reeds aangaf. Maar ook dat er een grens is 

in frequentie en golflengte waarbuiten de archontische krachten geen vat op die 
strevende ziel hebben, de grens met het zesde kosmische gebied. Het is dan ook 
logisch dat wanneer er een werkveld is van de demiurg, dat dat in het tijdruimtelijk 
universum geplaatst kan worden. Ruimtelijk situeren sommige onderzoekers in de 
eenentwintigste eeuw de kern van de krachten “des doods’ in onze Melkweg, waar 
de demiurg als oerschepper van de matrix domicilie heeft en van waaruit deze 
kracht zijn controlerende machtsuitoefening coördineert. De kosmisch uiterlijke 
wereld is en blijft 66k het domein van de krachten van een valse gnosis, mede 
omdat waarneming in het zevende kosmische gebied vooralsnog gebaseerd is op 
het lagere frequentiebereik van onze vijf zintuigen. Dit komt overeen met wat Jacob 
Boehme over de uiterlijk zichtbare kosmos zegt. 















































Saturnus als poort 

Centrale ‘ingang’ in ons zonnestelsel voor die archontische krachten is de planeet 
Saturnus, waardoor ‘Jaldabaoths werking’ verzekerd is en het sterrenkrachtbeginsel 
van de gewone natuur iedere cel kan bereiken. Jaldabaoth wordt in het evangelie 
van de Pistis Sophia een nabootsing genoemd van de eerste mens, Antropos. De 
Jaldabaoth is uit de tweede logos, de Antropos was uit de Eerste Logos. De Jaldaba- 
oth is de demiurg, de scheppergod. 

Jaldabaoth is tevens ‘de zoon der duisternis, de lagere astrale kracht, het kind van 
de chaos’ (blz. 400, EPS). Het universum van de tegenstellingen is aldus geboren 
uit chaos. 

Dat er een ‘poort’ van Saturnus bestaat als geestelijk perspectief voor de aardse 
mensheid is van oudsher bekend en ook dat de strevende zoeker op het pad van 
transfiguratie die poort dóór moet teneinde de chaos weer in kosmos te doen ver- 
keren; maar dat datzelfde portaal ook weer als ingang gebruikt kan worden voor ar- 
chontische krachtsbeïnvloeding op diezelfde aardse mensheid is te beschouwen als 
een inbreuk op de regeneratieve ruimte voor de ware menselijke ontwikkeling, als 
een ongewenste kosmische beïnvloeding. Toch is dat in het verleden gebeurd met 
een beroep op de eigenschappen van de demiurg als tegenoverweger, de tweede 
logos, die overeenkomt met de oudtestamentische god der wrake. 
































Noodordenoodzaak? 
Die demiurg is verantwoordelijk voor de noodzaak van de noodorde die ons in 
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We worden de interkosmische 
ruimte in gestuwd 


illusies gevangenhoudt. De demiurg (betekent letterlijk half werk) is de schepper 
van de gebroken werkelijkheid die ons is opgedrongen en die ons vast wil houden. 
Zij die hun stappen willen zetten op het pad van transfiguratie, dienen in hun (zelf) 
bevrijding de christelijke zuiverheid te volgen en het specifiek semitische en moza- 
ische dat verbonden is met de lagere astrale kracht uit hun bezinning “uit te roeien’, 
zo stelt Jan van Rijckenborgh. Niet alleen omdat die oudtestamentische bezinning 
in deze tijd zich tegen elke spirituele vernieuwing keert, maar tevens omdat het een 
nieuwe gevangenschap kan betekenen door de versterkte archontische werking die 























de zoeker bindt aan de lagere frequentie. Deze lagere astrale frequentie blokkeert 
de doorgang door Saturnus’ poort, omdat een nabootsing van de oorspronkelijke 








Saturnus de frequentieverhoging die de naar zuiverheid strevende zoeker gereali- 
seerd heeft, weer kan afbuigen naar een niveau dat onvoldoende is om de zone van 





grensbewoners te betreden en te beleven. 
Als we als ‘losgerukt van onze eigen begrenzingen’ worden, is het frequentieniveau 
van het Efeziër-bewustzijn noodzakelijk om niet aan chaos en vervreemding ten 


onder te gaan. 











Saturnus als ingang voor het vestigen van de matrix in ons zonnestelsel 








Besef van alomtegenwoordigheid 

Een bijzonderste mogelijkheid die zich voordoet in 

de overgang naar Aquarius is de deelname aan een 
‘alomtegenwoordigheid(sbesef) van de strevende zoeker 

op het pad van endura. Juist deze bewustwording van de 
grotere werkelijkheid opent zieleaspecten van de geest, die 
het volwassen worden in kosmische zin zelfverwerkelijkend 
kunnen maken. 

Het betekent de ruimte betreden van een inclusieve realiteit, 
die zich ook binnen de dialectiek tot buiten ons zonnestel- 
sel uitstrekt, die zelfs intergalactisch genoemd kan worden. 
Vanuit kosmisch perspectief zou je kunnen aangeven dat we 


die ruimte in gestuwd worden, wanneer we de woorden van 


Catharose de Petri uit Het zegel der vernieuwing citeren: ‘De 


wereld en de mensheid worden als losgerukt van de eigen 


begrenzingen en haar blik zal worden gericht op de interkos- 


mische dingen, op het verband met de alopenbaring, opdat 
allen zouden weten dat de mensheid een willig onderdeel 
moet vormen van een groots reddingsplan.’ 

Dat houdt tevens in — vanwege de vibratiegrenzen in de 
tijd-ruimte — dat ook kwade, ‘archontische’ krachten in die 


uitgestrektere werkelijkheid zouden kunnen huizen. 











Moderne gnostiekgeoriënteerde esoterici gaan ervan uit 
dat het niet de oorspronkelijke Saturnus is die deze laatste 
beïnvloeding toelaat, maar een door middel van de rin- 

gen van Saturnus geprepareerde planeet die via de holo- 
grafische maan van de aarde, de matrix dominant in het 
menselijk bewustzijn kan voeden en handhaven. Dat is een 
gevolg van de religieuze machtsorde ten tijde van het Oude 
Testament, die geregeerd werd (en nog steeds wordt) vanaf 
Saturnus. Ten dienste van die machtsordening is een matrix 
opgebouwd met behulp van tijd- en ruimtecoördinatoren, 
waarbinnen de mens volledig afhankelijk zou worden van 
zijn stoffelijke zintuigen, ten einde de laagfrequente wer- 
kelijkheid nog langer te kunnen waarnemen. Dit terwijl de 
doorgang door de poort van Saturnus met behulp van de 
elektrische Christuskracht slaat op de oorspronkelijke Sa- 
turnus. Die oorspronkelijke planeet kan dan ook beschouwd 
worden als de eerste mysterieplaneet. De huidige ‘gepre- 
pareerde’ Saturnus met de ringen als magische geleiders 
van archontische machthebbers representeert met recht het 
doodsaspect van een ‘doodsnatuur’. 




















Gnosis als basiskennis 

Het bijzondere van het moderne esoterisch denken is dat 
het zich vrijwel unaniem baseert op gnostiek ervaren, en de 
matrix waarbinnen het ervaren wordt als sturend en contro- 
lerend superinstrumentarium wordt gezien, een instrument 
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— veelal zelfs in ons DNA gebonden — dat een wakker en werkzaam worden van de 
goddelijk vonk probeert te beletten. Klassiek is ook dat de centrale en dominante 
strategie van die matrix is te appelleren aan angst. Angst vernauwt; het verlaagt 

de bewustzijnsvibratie waardoor de door mensen afgegeven energie kan worden 
‘geconsumeerd’. 








Onze saturnale cultuur en economie 

In de huidige gepolariseerde wereldsituatie is de voedingsbodem voor een ware 
‘angstcultuur’ groot, terwijl tegelijkertijd — door de lichtinstroming van Aquari- 
uskrachten — de kansen voor de ziel die uit de geest gaat leven, ook duidelijk aan 
kracht winnen. 

Het is van belang te onderkennen dat belemmerende invloeden — de ‘onlichten’ 
zoals Christina von Dreien ze noemt — dankbaar gebruik maken van het financieel- 
economische systeem dat wij sinds de zeventiende eeuw hebben opgezet. Het is 
een (handels)systeem dat het moet hebben van angst, van een behoefte aan con- 
trole en materiële zekerheid en van een bevelstructuur. Dat systeem hoort bij de 
basiskrachten van ‘hebben en houden’ en maakt gebruik van negatieve Mercuri- 
uskrachten, die — klassiek — “dieven en moordenaars’ dienen. We zijn aldus in een 
verkeerd ‘berekenend’ systeem terechtgekomen. 




















| 
HOGE ENERGIEWERKINGEN VANUIT 
ANDERE DIMENSIES 





Van die grotere werkelijkheid, die zich dus ook tot buiten ons zonnestelsel in 
verschillende dimensies uitstrekt, kan ook een helpende werkzaamheid voor ons 
zonnestelsel, voor de aarde, de natuur en de mensheid uitgaan. Bijvoorbeeld zoals 
door J. van Ryckenborgh 

beschreven in Er ts geen ledige ruimte: de hulp die gegeven is om via ruimteschepen 
van de verschillende planetaire en interplanetaire levensgolven de ergste — vooral 
door nucleaire experimenten en ontladingen veroorzaakte — schade teniet te doen, 
is al vele decennia operationeel. De omstreden wetenschapper Vermeeren stemt 
eveneens in met de idee dat superieure ruimteschepen en hoogwaardige technolo- 
gieën de opslagplaatsen van nucleaire wapens in onder andere Amerika doelmatig 
neutraliseren, zodat deze wapens als het ware ‘onklaar’ waren gemaakt. Hij heeft 
een en ander in een interview met Jorna toegelicht. Zie https://youtu.be/bDzOrtzt- 
vc6g. 

Diezelfde neutralisatie pasten deze vrienden uit de kosmos ook toe op de atmosfeer 
nadat nucleaire experimenten hadden plaatsgevonden. Coen Vermeeren was hoofd 
van de afdeling Studium Generale en docent Lucht- en ruimtevaarttechniek aan 
de TU te Delft, tot hun wegen om zijn controversiële ideeën scheidden. Ook daar 
heeft hij kunnen verkennen hoe buitenaardsen de energiesleutel voor hun buitenge- 
wone hulp hanteerden. 
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De universele eenheid in de 
vrijheid van zelfrealisatie 


De helpende kosmische energie is al aanwezig... 

Het sleutelbegrip, de sleutelenergie om dit herstel, deze techniek en deze ‘operaties’ 
mogelijk te maken is elektriciteit. Het is niet de elektriciteit zoals wij die met fossiele 
middelen opwekken, niet de elektriciteit die met kerncentrales wordt verkregen. 
Niet de elektriciteit die opgewekt wordt door windmolens, zonnepanelen en stuw- 
dammen. Nee, er is al een gigantisch kosmisch elektrisch vermogen tn het ganse 
heelal aanwezig, zo schrijft J. van Rijckenborgh in voormeld boekje Er zs geen ledige 
ruimte. Alleen zijn wij mensen op aarde ‘verslaafd’ aan de verkeerde opwekking, 
waardoor het nimmer mogelijk lijkt dezelfde geavanceerde technieken te gebruiken 
als de ruimteschepen in de atmosfeer, noch de intuïtieve technieken van hoogont- 
wikkelde buitenaardsen. Ervin Laszlo zei over onze technologie: ‘Je kunt de beste 
technologie toepassen, maar als je in de oude manier van denken blijft hangen, 
houd je alleen maar het oude systeem in stand en verander je niets. 




















Nulpuntenergie is de ware vrije energie 

Tenzij we leren de ‘nulpuntenergie’ te hanteren, zoals de geniale onderzoeker ‘Tesla 
(1856-1943) dat ruim een eeuw geleden mede heeft geopperd en zelfs gedemon- 
streerd, zodat ook wij met kennis van zaken altijd de kosmische elektriciteit kunnen 
opvangen en in ‘zeer kleine ruimten’ kunnen concentreren, zoals J. van Rijcken- 
borgh beschrijft in Er ts geen ledige ruimte. Deze nulpuntenergie is een kwantum- 
mechanisch vermogen dat in iedere bewust levende godvonkentiteit kan worden 
aangewend door zeer gerichte aandacht. Dit vermogen stelt ons ook in staat directe 
relevante informatie te ‘verkrijgen’ zonder ons uitputtend via zoekmachines op de 
hoogte te stellen. Kwantumcomputers zou je als imitatie van dit vermogen kunnen 
aanmerken. 




















Energie uit het achterliggende nulpuntveld 

De ‘winning’ van deze kosmische energie is niet in een ‘verdienmodel’ in te passen, 
want het aanboren ervan is verbonden met een bewustzijnsstaat die ons produc- 
tie- en consumptiepatroon niet kan toelaten. Ons huidige economisch systeem is 
namelijk verbonden met krachten van vernieling van de aarde door gemechani- 
seerde technieken en menselijk handelen. De verwachting in ons huidige systeem 
is namelijk dat een nog beter verdienmodel ontstaat, wanneer eerst *kaalslag' wordt 
gepleegd op de bestaande methodes en infrastructuur. Dit is de populaire ‘disrup- 
tiemethode’ een voorwaardelijke ontwrichting van het bestaande. Victor Schauber- 
ger, een vooraanstaand uitvinder uit Oostenrijk (1885-1958) en een van de vele 
pioniers om de vrije energie te kunnen gebruiken, gaf reeds aan dat we onze hele 
westerse cultuur hebben gebaseerd op het verkeerde soort technologie: van alle 
mogelijkheden die de natuur ons biedt, gebruiken we uitsluitend de destructieve 
helft — de beweging die de natuur gebruikt voor vernietiging. Wat dat in de praktijk 
betekent, is dat we relatief inefficiënte technologieën gebruiken die veel brandstof 
nodig hebben en een hoop troep achterlaten. Maar het is ook mogelijk gebruik te 
maken van ‘zuigende implosie technologie’ zodat energie beschikbaar komt uit het 
achterliggende nulpuntenergieveld. Evenwel financieel-economische krachten en 
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Zolang er zap! in 











de grond Zolang belangen hebben tot dusver de hoge ontwikkeling van vrije energie weten tegen te 
het slangetje in de houden. 
grond steekt, trekt (Zie: Marja de Vries, 'Vrije energie technologie werkt echt" 27 december 2019) 


er zapl in de gnom. 


Dat gaat altijd door De 'futvoeder' als vrije energieverstrekker 

zolang de aarde blijft Toen Kwetal in het verhaal ‘De Bovenbazen’ van Marten Toonder Ollie B. Bommel 

net altijd draaien. De te hulp kwam met een instrumentje genaamd ‘futvoeder’, werd dat door de leiders 

bovenbazen, Kwetals van ons financieel-economisch systeem als volstrekt onwenselijk afgewezen, omdat 

futvoeder, 1963 er aan dit energie-apparaatje niet verdiend kon worden. 
Feitelijk had Kwetal de inherente kosmische energie weten ‘aan te boren’ die in al- 
les aanwezig is. Wanneer we die elektrische energie evenwel met radioactiviteit gaan 
‘verwerven’, maken we ons eigenlijk schuldig aan wat Gurdjieff ‘misbruik’ noemt. 
J. van Ryckenborgh schrijft daarover in De Egyptische Oergnosis deel II: “Wat wij 
radioactiviteit noemen, is slechts een sprankeltje van één van de zeven krachten 
van het atoom. En wanneer men, ook met zogenaamde vredesdoelen, het atoom gaat 
splitsen en de krachten van het atoom vrijmaakt, alleen maar om wat energie te 
verkrijgen, om het maatschappelijk apparaat te kunnen laten functioneren, dan zal 
de mens tóch worden geslachtofferd door de andere krachten van het atoom, die 
hij tevens vrijgemaakt heeft, maar niet gaat gebruiken. Die vrijgemaakte krachten 
zullen zich ophopen in de atmosfeer en aldus een machtig vuur veroorzaken, ten 

















De kentering voltrekt zich bij jongeren 
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gevolge waarvan ons dialectische levensveld voor de zoveelste maal vernietigd en 
omgezet zal worden.’ 


De onmisbare hulp van buitenaardsen 

Het is niet overdreven te stellen dat zonder de hulp van buitenaardse ruimtevaar- 
ders in en op onze aarde, het verkeerde gebruik van elektriciteit door onze geweld- 
dadige cultuur allang geresulteerd zou hebben in een definitieve verstoring van de 
velden die onze aarde ‘gezond’ houden en zelfs het hele zonnestelsel zou hebben 
beschadigd: door hun werkzaamheid konden de magnetische stromen hersteld, 
gereinigd, geordend en gereguleerd worden zodat de interkosmische huishouding 
nog in stand kon worden gehouden. (Er ts geen ledige ruimte) 

Er is in de minder recente esoterie wel degelijk gewaarschuwd tegen ‘misbruik’ van 
elektriciteit (Steiner, Gurdjieff e.a.). Gurdjieff geeft reeds in de jaren twintig van de 
vorige eeuw aan dat de mensheid vanuit ‘naief-egoïstische’ doeleinden nog nooit in 
zo grote hoeveelheid elektriciteit heeft misbruikt (vernietigd!) als tegenwoordig het 
geval is (een eeuw geleden dus, toen het ‘atoomvandalisme’ nog moest beginnen). 























De elektrische etherkracht vernieuwt het hart 

Waarom is het juiste gebruik van elektriciteit belangrijk voor een geest-zieleontwik- 
keling? 

Omdat het te vergelijken is met ‘pleromatische assimilatie’, dat wil zeggen met 

het opnemen van de astrale volheid in de mierokosmos die overeenkomt met de 
vuuretherwerkzaamheid, waardoor de spirituele “uitvloeiing’ wordt gerealiseerd. 
Die vuurether of elektrische ether is bij uitstek een Aquariuskracht van Christus als 
Uranusheraut. Ons hart kan die etherkracht ontvangen, reden waarom Uranus als 
mysterieplaneetradiatie en als heerser van Waterman de vernieuwer van het hart 
wordt genoemd. 








II 
JAN VAN RUUSBROEC EN DE UNIVERSELE EENHEID 





Het is mede daarom dat de in kracht toenemende radiaties vanuit Waterman appel- 
leren aan de toegangspoort, bij uitstek verbonden met de ‘grotere werkelijkheid’: de 
zielepoort van de universele eenheid in de vrijheid van zelfrealisatie. Het is een een- 
heid in volledige innerlijke rust met de gelukservaring die wordt gedragen door het 
goddelijke licht in een volledige synchroniciteit met AL wat leeft. De eenheid die 

al door mystici als Jan van Ruusbroec en Meister Eckehart is verkend. Die eenheid 
wil Aquarius als levend water uitgieten in ons bewustzijn. En de bonafide buiten- 
aardsen kunnen ons ook daarbij tot hulp zijn, als wij over onze schaduw heenstap- 
pen en erom durven te ‘vragen’. Dan kunnen we de poort van de oorspronkelijke 
Saturnus doortrekken tot in de werkzaamheid van de geest. Dat is een intuïtief 
proces, maar niet louter mystiek. 

Steven Greer, trauma-arts en schrijver van het boek Verborgen Waarheid en verboden 
kenms geeft aan dat de basis van de universele eenheid in onszelf ligt: 

“We beginnen doordrongen te raken van het feit dat we bezocht worden door bui- 
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tenaardse beschavingen. Ons simpelweg de eenheid van de mensheid te realiseren 
is niet voldoende. 

We moeten zelfs dat gaan overstijgen en naar een niveau groeien waarop we het 
universele aspect van de geest begrijpen; het feit dat de bewuste geest zelf univer- 
seel is en dat het bewustzijn in een levensvorm van een andere planeet identiek is 
aan dat in onszelf 

Dat overstijgen kan begrepen worden als frequentieverhoging tot boven de grens 
van het zesde kosmische gebied, dus een thuiskomst in het nieuwe levensveld. 








De zelfrealisatie in Waterman 

Hebben we dan niet te maken met de archontische krachten en machten die bin- 
nen en ook buiten de aardesfeer en buiten ons zonnestelsel hun energieën willen 
betrekken van onze etherproductie? Alleen voor zover we horig zijn aan de syste- 
men van macht, angst en het ‘onwetend houden’, alleen voor zover we blijven buk- 
ken voor autoriteit, maar ook alleen voor zover we braaf meelopen in de welvaarts- 
droom van comfort en gemak ten koste van planeet en medemens, waarvoor we 
het laatste restje autonome bevoegdheid bereid zijn op te geven. 

Voor zelfrealisatie dien je namelijk bij jezelf te blijven, bij de eeuwige en oneindige 
ziele-entiteit die je werkelijk bent. Alleen zo is een ‘doelmatig’ endura verheffend in 
gnostieke zin. 





Ontkenning door de ‘oude wereldcultuur’ 

Maar er is op onze aarde nog meer aan de hand met betrekking tot de vele be- 
zoeken van ruimteschepen van elders, die echt niet pas in de tweede helft van de 
twintigste eeuw is begonnen. Al in de jaren zestig van de vorige eeuw schreef J. van 
Rijckenborgh dat de autoriteiten de verschijnselen ontkennen en dat de media die 
ontkenning volgen. 

Dr. Steven Greer heeft talloze pogingen gedaan om de verschijnselen — en het zijn 
er duizenden! — wel in de openbaarheid te krijgen, met de bedoeling de positieve 
bejegening vanuit de verantwoordelijkheid voor aarde, mensheid en zonnestelsel 
naar voren te kunnen brengen. Veel mensen houden weliswaar vast aan het beeld 
van goede en slechte aliens, omdat men antropocentrisch op hen projecteert hoe 
de mensheid zichzelf ziet. In werkelijkheid, zo stelt Steven Greer, hebben we alleen 
onszelf maar te vrezen. De positieve waardering voor de activiteiten van de beman- 
de ruimteschepen van elders staat bij hem vooral in het licht van vibratieverhoging 
van het menselijk zielebewustzijn: hij ziet ruimte voor de universele eenheid van 
zielen in aquariaanse zin mede door goed contact met onze kosmische vrienden en 
vooral door de lessen die zij ons kunnen geven. 























Houdt de ontkenning stand? 

‘Tot dusver is die openbaarmaking niet gelukt, of beter te zeggen niet toegestaan. 
Dat is vreemd, wanneer wordt beseft dat het bewijsmateriaal hard is, maar wordt 
begrijpelijk wanneer er in de media en in de wetenschap één lijn wordt getrokken 
om in die ontkenning te volharden. 

Wel is er nieuwe informatie in verband met die onbegrijpelijk starre ontkenning, 
namelijk dat er belangen zijn van overheden en andere machten om die verregaan- 
de kennis geheim te houden: er zijn partijen in de wereld die het als een gigantische 
bedreiging zien wanneer deze kennis openbaar wordt. En ook deze belangen en 
partijen spelen de demiurg en Jaldabaoth volledig in de kaart, dat wil zeggen, zij 
proberen de kennis verborgen te houden, die de angst zou kunnen doorkruisen en 
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Een armageddonprofetie 
ontstaan vanuit onwetendheid 
bijgeloof en haat 


het gebruik van de ware kosmische elektriciteit als ‘onrealistisch’ voor te stellen. 

Zij proberen het bronmateriaal van zelfverwerkelijking in gnostieke zin astraal te 
bedekken en uit onze zelfkennis weg te ‘zuigen’. 

‘Toch zien we als gevolg van de toenemende ontmaskering in de overgangstijd naar 
Aquarius dat het steeds moeilijker is geworden evidente verschijnselen als buiten- 
aardse ruimteschepen en graancirkels te blijven ontkennen, te ridiculiseren of te 
etiketteren als complotwerkingen. Vooral als steeds meer straaljagerpiloten bereid 
zijn getuigenissen én beeldmateriaal openlijk aan te bieden. 























Wetenschap verschuilt zich achter een oud paradigma 

Zo voelt de Amerikaanse regering zich genoodzaakt open kaart te spelen en 

op termijn wereldkundig te maken welke grootse interkosmische werkelijkheid 
zich al decennia heeft proberen mede te delen. Strategisch belangrijke zegs- 
leden eisen evenwel nog steeds dat die openbaarmaking gepaard gaat met de 
ernstige waarschuwing voor de bedreiging van de mensheid op aarde, die onze 
vrienden uit de kosmos als een verborgen agenda met zich mee zouden bren- 
gen. Bovendien kan men zich wetenschappelijk altijd blijven verschuilen achter 
‘unidentified=unidentified’ en elke verklaring daarvan die niet volledig de geac- 
cepteerde wetenschappelijke criteria volgt, is speculatie. Bijvoorbeeld het plotse- 
ling verdwijnen en/of met zeer hoge snelheid wegtrekken uit het radargebied, dat 
alleen verklaard kan worden met dematerialiserende krachten die ontleend kunnen 
worden aan genoemde kosmisch aanwezige elektriciteit in een elektromagnetische 
setting. Het zal duidelijk zijn dat die verklaring — hoe juist esoterisch ook — niet 
geaccepteerd kan worden door de behoudende krachten van een materialistische 
wetenschap. 




















De macht van Hollywood 

J. Van Rijekenborgh geeft in Er ts geen ledige ruimte aan dat de vriendelijke en zeer 
heilzame hulp van de ruimtevaartuigen en hun bestuurders niet zonder eigenbe- 
lang is, in de zin dat hun activiteit vooral zelfbeschermend is. Evenwel is nergens in 
de uitgebreide verslaggeving bewijs dat aliens de aarde gewelddadig willen verove- 
ren en de mensheid uiterlijk blijvend willen knechten of erger nog, willen vernie- 
tigen. Dit is namelijk ook in strijd met de hoge raad ten dienste van menselijke 
levensgolven, waarin bepaald is dat een fundamentele vrije keuzemogelijkheid voor 
menselijke levensgolven absoluut gerespecteerd dient te worden. 

Angst voor gewelddadigheid en vernietiging van onze soort is van onszelf als mens- 
heid afkomstig, vermoedelijk uit een ver verleden maar helaas breed ondersteund 
door Hollywood. De machten die die angst hanteren en cultiveren zou je archon- 
tisch kunnen noemen en het hanteren van angst als manipulerend instrument is 
geliefd bij beleidsmakers, bedrijfsleven en — helaas — ook bij wetenschappers. Dus 
voorbij de godsdiensten, waar men het manipuleren met angst wel van gewend is! 
Zo verklaarde een gedragswetenschapper dat hij moest constateren dat angst als 
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middel om te manipuleren bij coronabeleid minder gaat werken: ‘Angst ebt weg als 
in een horrorfilm. Dan moet je het gewenste gedrag op een andere manier stimule- 
ren.’ (Denny Borsboom, 29 mei 2021) 





Oneigenlijke offering 

Wel is in het verleden geprobeerd door buitenaardsen om het aardse menselijke 

ras te beïnvloeden tot een levenshouding die profijtelijk was voor de niet-aardse 
wezens. De mythologieën van vrijwel alle culturen zijn doortrokken van de po- 
gingen daartoe. Gehoorzaamheid aan de halfgoden is een beproefde eis geweest 
om de nog onvolwassen en mogelijk in het DNA gemanipuleerde mensheid tot 

de gewenste eerbiediging en zelfs offering te bewegen. Het Oude Testament en de 
Griekse mythologie geven daar ook voorbeelden van. 

In de per saldo positieve benadering van Christina von Dreien in haar boek 
Uiteindelyk komt alles goed rept de schrijfster over de positieve en negatieve buiten- 
aardsen. Ze geeft daarin ook weer dat sommige van de ‘goeden’ ons in het verleden 
hebben geholpen en dat zonder deze liefdevolle wezens het nu waarschijnlijk veel 
slechter met de mensheid en de aarde zou gaan, zoals ook J. van Rijckenborgh heeft 
gesuggereerd. 





























Een onsterfelijke kern in ons: kan het wel waar zijn? 

Steeds meer mensen ondergaan door de vernieuwende krachten van het Licht dat 
ons werkelijk wil stimuleren tot ware menswording, dat angst een grote psycholo- 
gische valkuil is. In het daardoor voorbijgaan van de angst voor gewelddadige bui- 
tenaardse strategieën — een voorbijgaan dat J. van Rijckenborgh ons gelukkig ook al 
heeft voorgehouden — kan het bewustzijn anno 2021 voor een blokkade komen te 
staan vanwege de zeer dominante ‘officiële’ ontkenningen door een ouderwetse en 
oude opvatting van de werkelijkheid, die ingegeven is door een eenzijdige mate- 
rialistische cultuur, gesteund door media die napraten. (Er is wat dat betreft nog 
niets veranderd ten opzichte van de jaren zestig van de vorige eeuw.) Een cultuur 
die ons vasthoudt in een verkeerd soort ongeloof: ‘Het kan niet waar zijn!’ Zoals 
eeuwenlang het gnostieke idee van de onsterfelijke immanente kern in ieder mens 
verdacht gemaakt is, ontkend, bespot en bestreden. Die eenzijdige materialistische 
werkelijkheidsopvatting kan momenteel zelfs nog dat menselijk bewustzijn gijzelen, 
dat in principe de angst voor gewelddadige buitenaardsen voorbij is. De kentering 
voltrekt zich by de jongeren, voor zover deze zich niet laten inkapselen door de 
dominante media en zelf blijven nadenken. 




















De waarheid van een eeuwenoud gnostiek evangelie 

En... een kentering kan zich ook goed voordoen bij wetenschappers als Coen 
Vermeeren. 

Ogenschijnlijk als ‘zweverige uitzinnigheid die opbloeit uit een humuslaag van 
rationele hoogtechnologische bétawetenschap' zoals de roman Arc van Richard 
Osinga suggereert), maar in feite wel degelijk gebaseerd op verifieerbare gegevens. 
De weerstand is dan alleen nog de verdenking van een ‘complottheorie’. En dan 
wordt ook duidelijk dat het gnostieke evangelie van de Pistis Sophia zeer kwetsbaar 
is voor zo’n verdenking, evenals andere oude gnostieke teksten. 

Evenwel het gegeven dat men gemakkelijk op een op zich consistent en coherent verhaal 
het etiket ‘complottheorie’ kan plakken, heeft geen betekenis voor de werkelijkheid en de 
waarheid van een eeuwenoud gnostiek evangelie. 

Het bewijs daarvoor wordt in deze overgangstijd steeds duidelijker: veel ‘nieuwe’ 
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esoterici én exoterici kiezen voor de ontzagwekkende kennisbasis van de gnostieke 
evangeliën, zoals de Pistis Sophia en andere gnostieke geschriften, zeker sinds het 
bekend worden van de Nag Hammadi-vondsten. 





De projectie van de wederkomst Christi op tijd-ruimteschaal in de wereld 

Steven Greer heeft onderzocht hoe het toch kan dat keer op keer de feitelijke 
bekendmakingen van de talloze gespotte ruimtevaartuigen en de vele bonafide 
getuigenissen van piloten en astronauten van overheidswege zijn geblokkeerd en 
kon uiteindelijk door inzichten uit de grotere werkelijkheid niet anders concluderen 
dan dat er een schaduw-'partij' bestaat die er belang bij heeft dat de angstcultuur 
aangaande buitenaardse interventies in stand blijft vanuit politiek-economische 
motieven. En dat die schaduwpartij internationaal is georganiseerd. Op zich meer 
dan genoeg om Greer weg te zetten als complotdenker. Toch geeft Greer aan dat 
hij zich persoonlijk niet in de luxepositie bevindt om het geheel af te doen als een 
complottheorie. Hij heeft nog veel meer ontdekt aangaande grote strategische 
verbanden, die hij in zijn boek Verborgen waarheid en verboden kenms weergeeft (in 
2006 in het Engels uitgegeven en in 2012 in het Nederlands). Al genoemd is de 
poort naar universele eenheid als noodzakelijke bewustzijnsontwikkeling, op zich 
een inzicht dat niet nieuw is en reeds bij mystieken als Jan van Ruusbroec bekend 
en uitgewerkt (Die Geestelike Brulocht met als motto en thema: Ziet, de bruidegom 
komt; gaat uit om hem te ontmoeten). 

Wel nieuw — althans voor het overgrote deel der mensheid — is de formulering van 
het doel van de schaduwpartij in religieus opzicht: de voorbereiding en enscene- 
ring van de wederkomst Christi tegelijkertijd met de verwoesting van de wereld 

en de dood van miljarden mensen. Deze zeer machtige groep probeert de wereld 
te drijven in een bepaalde richting vanwege hun interpretatie van een profetie die 
volgens Greer al heeft plaatsgevonden. Een Armageddonprofetie, ontstaan vanuit 
onwetendheid, bijgeloof en haat. Onwetendheid ligt aan de basis en de oplossing 
ligt in kennis, verlichting en spiritualiteit. 

Het probleem lijkt complex maar kan relatief eenvoudig worden verholpen: in duis- 
ternis kan licht worden gebracht. 

Toch is die wederkomst Christi tegelijkertijd met de ondergang van de wereld een 
sterk levend concept in de westerse wereld. Steven Greer schrijft in 2006: ‘Denk er 
eens over na: als dat is waarin je gelooft, dan maakt het je niet uit of er wereldwijde 
opwarming van de aarde is, of een schuld van 8 biljoen dollar. Dan komt de wereld 
en al het leven toch spoedig aan haar einde en zullen de goede christenen opstijgen 
naar Jezus in de hemel.’ 



































Houdbaarheid van de oude wereld ten einde 

Wat daarentegen werkelijk ten einde is gekomen is een oude wereld, die z’n houd- 
baarheid overschreden heeft voor wat betreft cultuur, economisch systeem, geves- 
tigde religie. Wat resteert is de rode draad van de gnosis die de volheid van pleroma 





We leven op de planeet van de vrije wil 
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hoedt en de verhoudingen met onwetendheid en de goddelijke vonk kent die ın 
iedere bewuste ziel leeft. Op de drempel van het Watermantidperk is het van groot 
belang de poort naar de universele eenheid te vinden, innerlijk, maar ook zeker 

in de grotere werkelijkheid van dimensies die te betreden is met behulp van de 
kosmische elektriciteit. De matrix, die vanaf de ringen van Saturnus via de maan 
de mensheid de gang door de poort van de oorspronkelijke Saturnus wil beletten, 
heeft geen kracht wanneer wij uit de geest van de gnosis leven en zijn, wanneer 

we de pleromatische levenskracht hebben leren toepassen. En dat is ook wat de 
strevende zoeker op het pad wacht: het leren gebruiken van de zuivere ethers tot en 
met de assimilatie van de elektrische ether. 




















Transformatie door bewuste waarneming 

Dat zal zeker transformerend werken, omdat we daarmee kwantumenergie gebrui- 
ken die waarneming aanwendt als veranderenergie. Zonder winstoogmerk. Want 
dat is wat er gebeurt als we de nulpuntkracht van de zuivere, kosmische elektriciteit 
aanwenden voor verbinding met de universele eenheid, die samenhangt met vrij- 
heid en liefde. Die waarneming zal wel vanuit een basis van spiritueel bewustzijn 
dienen aan te vangen. En van kennis van tijd, ruimte en non-lokaliteit. Dat wil zeg- 
gen vanuit kennis van de wisselwerking tussen eenheid en dualiteit. De paradox is 
dat eenheid en dualiteit co-existeren, ze zijn niet onverenigbaar. 

Het relatieve en veranderlijke, tijd, ruimte, materie en de alomtegenwoordige stilte 
zijn in absolute zin hetzelfde. Er bestaat geen afscheiding en daarom is er geen du- 
aliteit. Dat is wat Hermes probeert duidelijk te maken en dat is ook de essentie van 
Dao. Het relatieve kent differentiatie want er zijn verschillende energieën en ver- 
schillende elementen. Maar tegelijkertijd is er een perfecte hogere eenheid en hoger 
bewustzijn dat daarmee co-existeert en alles doordringt. Het is onze aquariaanse 
taak te evolueren naar een punt waarop we beide zien, de verschillen en de eenheid. 















































Bewustzijnshandeling 

De transformatie zal niet vanzelf gaan. Wij, mensen die Aquarius als doel van het 
leven beschouwen, zullen het proces moeten leiden en faciliteren, maar we staan er 
niet alleen voor. Het menselijk ras en de aarde hebben er nooit alleen voor gestaan. 
We zijn nooit zonder assistentie geweest en er is nooit onduidelijkheid geweest over 
onze uiteindelijke bestemming. De enige vraag is hoe we onszelf gaan losmaken 
van de huidige onheilige situatie. In onze maatschappij en onze educatiesystemen 
worden we getraind om ons te conformeren. Maar ja, wanneer je je conformeert 
aan een gestoord systeem, dan is er wel een probleem. Toch zijn we geroepen tot 
vrijheid, want we leven op de planeet van de vrije wil. 

Geen andere intelligentie, geen DNA-manipulatie, geen totalitair systeem kan ons 
afhouden van het gebruik van de vrije, geheiligde wil. 





























De ‘minne’ als handelingsperspectief 

Dan gaat blijken hoe eenheid en vrijheid hun vervulling in liefde hebben met de 
werking van de geheiligde wil. En die liefde is het meest. Dat was vooralsnog een 
zeer particulier ‘innig’ proces in de bonafide mystiek van destijds: de zogenoemde 
‘minne’. 
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‘Want in éénzelfde ‘nu’ en tezelfdertijd werkt minne en rust zij in haar beminde. En 
het éne wordt door het andere versterkt. Want hoe hoger minne, hoe dieper rust; en 
hoe meer rust, hoe inniger minne. Het een leeft in het ander; en wie niet mint, rust 
niet en die niet rust, mint niet. 

Dit zijn woorden van Jan van Ruusbroec uit de tijd dat het ‘nu’ als statisch beleefd 
kon worden, het ‘nunc stans’ ofwel het staande ‘nu’. 

Hij heeft in hetzelfde geschrift waar bovenstaand citaat uit afkomstig is, Die Geeste- 
like Brulocht, de verhouding van eenheid, vrijheid en liefde of ‘minne’ weergegeven: 
“Wanneer de mens ervoor zorgt God eenvuldig te beogen en zichzelf door de rede 
in bedwang te houden, geheel zijn wil te verloochenen en de zo begeerde eenheid 
met inwendige vrijheid af te wachten tot de dag dat God ze geven wil, zo zal de 
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Nulpuntenergie of vrije energie 

De Servisch-Amerikaanse uitvinder van wisselstroom Nikola 
Tesla (1856-1943) heeft ook baanbrekend werk verricht om 
in de natuur aanwezige vrije elektrische energie aan te kun- 
nen wenden. Hij had een visioen van oneindige elektrische 
energie, zonder brandstof, in de jaren 1880. Hij gaf daar een 
demonstratie van in 1886 en 1889 en gedurende de jaren 
1890. Hij heeft geprobeerd deze gift aan de wereld te schen- 
ken, maar is door de energiebelangen uit die tijd tegenge- 
houden’ en uiteindelijk - vermoedelijk door moord - in 1943 
overleden. 

De eerste universele wet, de Wet van Eenheid, onthult het 
bestaan van een achterliggend veld van bewustzijn dat som- 
mige kwantumfysici hebben herkend als het zero-point field 
of het nulpuntenergieveld. Het nieuwe wetenschappelijk inzicht 
is dat de ruimte, waarvan men vroeger dacht dat die gevuld 
was met ‘ether’, maar die later leeg werd verklaard, bij nader 
inzien toch niet leeg is, maar helemaal gevuld met een zeer 
bijzondere energie. 

De Oostenrijkse wetenschapper en uitvinder Viktor Schauber- 
ger (1885-1958) ontdekte op basis van de Wet van Dyna- 
mische Balans het bestaan van een universeel tweezijdig, 
samenwerkend bewegingsprincipe in de natuur. De spiraalvor- 
mige naar binnen draaiende, implosieve beweging die koelte, 
zuigkracht, groei en gezondheid genereert en de explosieve 
kracht die hitte brengt, druk, fragmentatie, ziekte en dood. 

Hij nam waar dat de implosieve kracht door spiraalsgewijs 
naar binnen te bewegen, kracht verzamelt die zich concen- 
treert in het centrum van de spiraal (vortexwerking). 

Volgens Schauberger is het onder andere door gebruik te 
maken van zuigende implosietechnologie dat het mogelijk 
wordt om energie te betrekken uit het achterliggende nulpun- 
tenergieveld. Er zijn diverse redenen die aanleiding geven te 
vermoeden dat de technologieën voor vrije energie in feite 
onlosmakelijk verbonden zijn met een bepaalde staat van 
bewustzijn en dat deze nieuwe technologieën alleen pas echt 
beschikbaar komen als het bewustzijn van ons, de mensheid, 
daar rijp voor is en dus na verruiming/frequentieverhoging 
daarvan plaats kan vinden, namelijk als we bewust genoeg 
zijn om er op een verantwoordelijke manier mee om te gaan. 
Als het ons lukt om onze innerlijke balans te herstellen, kun- 
nen we in die staat van zijn contact maken met de Bron en 
met het veld van universeel bewustzijn, dat ook bekend is 
als nulpuntenergieveld. (bron: Vrije energie technologie werkt 
echt! Marja de Vries, 27 december 2019) 
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geest van raad in hem verdubbeld worden; want 
groot is hij in het opvolgen van Gods beschik- 
king en raad, die zichzelf in alle dingen verzaakt 
en die met een onblusbare, onstuimige, bran- 
dende minne kan zeggen: ‘Uw rijk kome. Maar 
die bovendien zijn eigen wil overwint en zichzelf 
verloochent in minne en tot God in onderwor- 
penheid en eerbied kan zeggen: ‘Uw wil ge- 
schiede in alle dingen, niet de mijne’ (...) Want 
Gods wil is zijn vreugde en wie zich in minne 
overlevert is de vrijste van allen die leven en hij 
leeft zonder zorgen; want God kan wat hem 
toebehoort niet verloren laten gaan.’ 





Genieten in eeuwige rust? 

Ruusbroec zag al de paradoxale kant van de 
eenheid met actieve werkzame liefde vanuit de 
volkomen rust van het eeuwige nu en formu- 
leerde die schijnbare tegenstrijdigheid als volgt: 
“niemand kan verstaan hoe men met werk- 
zaamheid mint én genietend rust, dan de totaal 
overgeleverde, onthechte en verlichte mens. En 
toch is elke minnaar één met God en in rust, 
én tegelijk godgelijk in de werken van liefde, 
zoals ook God in zijn hoge natuur, waarvan wij 
een gelijkenis dragen, zich genietend houdt in 
eeuwige rust naar zijn wezenlijke eenheid én 
werkelijk, dit is werkzaam in het eeuwige werk 
naar zijn drieheid. Het ene aspect is aanvulling 
van het andere (...) Daarom ook, wil de mens 
God smaken, dan moet hij minnen; en wil hij 
minnen, dan kan hij smaken. 

Maar vergenoegt hij zich met andere dingen... 
dan kan hij niet smaken wat God is. 

Daarom moeten wij onszelf ‘eenvuldig’ bezitten 
door deugden (...) en God boven onszelf door 
minne in rust en in eenheid. 




















‘Tijd voor het ‘mystieke zonnen’ is er dus niet 
bij, want dan kan hij ‘niet smaken wat God is’. 
Ook anderszins stijgt Van Ruusbroec hier boven 
de devote passieve mystiek uit door op te roepen 
zich door de rede in bedwang te houden, maar 
vooral door wat Ruusbroec de zesde gave noemt, 
‘dat is de geest van verstand’ overeenkomend met 
de ‘verstandgeboren ziel’, de zesde trede van 
zielebewustwording. 





Aanzichten van God 
De vraag kan gesteld worden naar de vele aan- 





zichten van God en vooral welk aanzicht Ruusbroec hier vertegenwoordigt. Het 
aanzicht van liefde in vrijheid en eenheid kwam al naar voren in bovenstaande en 
het is van belang hoe Van Ruusbroec zelf het goddelijk licht ziet. Volgens hem is 
het goddelijk licht geen resultaat van menselijk denken en overwegen. De klaarheid 
waarmee dit licht de ziel overstraalt, gaat het menselijk verstand te boven. Zij staat 
boven de menselijke rede, maar laat de rede niet ongemoeid. De geestelijke mens 
groeit zo dankzij Gods licht en eigen inspanning tot een schouwen van Zijn licht 
met het licht van Gods klaarheid zelf. Je zou daarom kunnen zeggen dat Licht als 
aanzicht van God voor Van Ruusbroec het belangrijkst is. 

Ondanks zijn pleidooi voor de werking van de rede en de geest van het verstand 
kan niet gezegd worden dat Van Ruusbroec zover gaat dat hij als ‘wijsgeer’ al durft 
te wijzen op de natuur als aanzicht van God, zoals Spinoza dat wel aangaf. 

Veel dichterbij komt de benadering van Eckehart als het oog van God: 

‘Het oog waarin ik God zie, is hetzelfde oog waarin God mij ziet, mijn oog en 
Gods oog zijn een oog en één zien en één inzien en één liefhebben. 























De grotere werkelijkheid 

Deze mystiek probeert net als de volheid van vrijheid, eenheid en liefde ons in de 
overgangstijd te bepalen bij de machtige functie van waarnemen als actief instru- 
ment in de zelfverwerkelijking van de geestzielemens. Zoals gezegd een kwantum- 
waarneming, dat wil zeggen een waarneming niet van afzonderlijke deeltjes, maar 
een verbindende waarneming als een golfverschijnsel. 

Een verbinding van het bewustzijn naar een grotere werkelijkheid, die contact met 
de kosmos en de daarin opererende levensgolven mede mogelijk maakt en wellicht 
noodzakelijk om de elektromagnetische verontreiniging en zelfs vernietiging niet 
alleen te neutraliseren maar met gebruikmaking van de ware kosmische elektriciteit 
een definitief halt toe te roepen. 

Zo opent zich de poort naar de universele eenheid die alle verstand te boven gaat. 
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Vreemde vlakken | 


Over Malevitsj 

uit: De avantgardisten, De 
Russische revolutie in de 
kunst van Sjeng Scheijen 


LOGON 





Zwart vierkant 

Malevitsj: Doel was het forceren van een nieuwe kijk op de 
eeuwigheid, weg van het goddelijke naar het kosmische, een 
doorbraak wt de 2e en 3e dimensionale wereld van onze zin- 
twgelijke waarneming, een toegang, een poort naar een andere 
dimensie van echte onstoffelijkheid. Dit was de revolutionatre 
waarheid van zijn werk. 





Verdwijning van een (geel) vlak. 

Malevitsj: Er vormt zich een tegengestelde stoffelijk- 
heid, de onstoffelijkheid. 

Het volledig onpersoonlijke, de vormloosheid, het 


evenwicht, Een zich buiten tijd bevindend bewustzijn. 





TEKST: | JACOMIJN PRINCE 
LAND: | NEDERLAND 
BEELD: | MALEVITSJ 
RUBRIEK: BEELDSPRAAK 
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Wit op wit 

Malevitsj: Verloren in de jungle vond ik maar één koers 
richting de verlossing. 

Een wit vierkant op een witte achtergrond. 

Dat is min laatste werk, mijn ideaal. 
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Dwars door de drukke straten van de 
stad, waar mensen rennen om de bus te 
halen, auto’s toeteren en fietsers gevaar- 
lijk overal tussendoor slalommen, loopt 
een reiziger. Hij valt niet op tussen alle 
andere mensen. Ze zien hem niet eens, 
zo druk zijn ze in hun hoofd. De reizi- 
ger heeft geen haast, hij loopt niet snel 
en kijkt met aandacht om zich heen. 
Hoe weten we eigenlijk zo zeker dat 

hij op reis is? Hij heeft geen bagage bij 
zich, toch? Nee, dat klopt, hij draagt 
geen koffers of zware tassen. loch zie 
je aan zijn schoenen dat hij al heel lang 
onderweg is. Ze zijn al tientallen keren 
natgeregend en weer opgedroogd in 

de zon. Ze liepen door modderplas- 
sen in het bos, over smalle rotsachtige 
paadjes in de bergen en soms werden 
de schoenen gedragen wanneer hij op 
blote voeten door het mulle zand liep 
over lange stranden. 

De reiziger heeft alles al gezien. Als je 
hem een vraag zou stellen — het maakt 
niet uit welke vraag — dan zou hij het 
antwoord weten. Hij zou alle tijd nemen 
om uitleg te geven over de ingewikkeld- 
ste vragen. Maar de mensen om hem 
heen nemen die tijd niet. Soms vraagt 
iemand hem even de weg of de dichtst- 
bijzijnde bushalte, maar het grootste 
deel van de tijd lopen de mensen hem 
gewoon voorbij. 

Gek is dat eigenlijk. Er is namelijk nog 
lets bijzonders met de schoenen van de 
reiziger. Iets heel bijzonders, iets wat 
alle mensen in de drukke straat nog 
nooit gezien hebben. En toch valt het 
hun niet op. Overal waar de reiziger 
loopt, laten zijn schoenen een spoor 
achter. Een spoor van gouden lichtkor- 
rels, die vrolijk schitteren in de zon. 

En ’s avonds, als het donker is gewor- 
den, glanzen de lichtkorrels in het licht 
van de maan en we zien hoe het spoor 
iedere avond eindigt in de deuropening 
van een andere herberg langs zijn weg, 
waar de reiziger — moe van het lopen 
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— zijn schoenen op de deurmat zet en 
bij het warme vuur gaat zitten. Daar 
vertelt hij aan de andere mensen die 
logeren in de herberg over zijn reizen 
en avonturen. En zo onzichtbaar als 

hij overdag lijkt te zijn voor de voorbij- 
gangers, zo graag luisteren ’s avonds de 
mensen naar zijn verhalen. Als ze dan 
in hun bed liggen, dromen ze over zijn 
verhalen. Maar wanneer ze ’s och- 
tends wakker worden, zijn de schoenen 
verdwenen van de deurmat en is de rei- 
ziger alweer vertrokken. Niemand weet 
waarheen, en al snel zijn de mensen de 
reiziger weer vergeten. Zien ze dan het 
spoor niet? Ziet niemand de gouden 
lichtkorrels die zijn schoenen achterla- 
ten? Echt niemand? 

Op een zonnige, zomerse dag aan zee 
leggen twee kinderen de laatste hand 
aan hun zandkasteel. De zon gaat al 
bijna onder. Warm en moe van een 
lange dag spelen op het strand, lopen 
ze nu terug naar de duinen. Bovenop 
het eerste duin blijven ze even staan. 
Aan de ene kant liggen de duinen. De 
duinen gaan over in het bos en achter 
het bos zien ze de hoge gebouwen van 
de stad, die met hun torens tot hoog 

in de lucht reiken. Aan de andere kant 
ligt het lange strand dat overgaat in de 
eindeloze zee. Aan de horizon gaat de 
zee weer over in de lucht. En terwijl ze 
daar staan te kijken op het hoge duin 
raakt de onderkant van de zon de zee 
en kleurt de hele lucht oranje en rood. 
Ze schudden het zand uit hun sanda- 
len en trekken ze aan en dan... ineens 
zien ze het. Daar op het zandpad door 
de duinen ligt een bijzondere zandkor- 
rel. Geen gewone zandkorrel, zoals de 
miljoenen anderen. In het licht van de 
zonsondergang lijkt het wel alsof deze 
korrel zelf licht geeft. Als de kinderen 
dichterbij komen, zien ze verderop op 
het zandpad nog zo’n bijzondere licht- 
korrel liggen en daarachter nog een! Zo 
rennen ze het zandpad af en volgen dit 
































bijzondere spoor. Ze vragen zich niet eens af waar ze nu naartoe gaan. 





Als een spel — een speurtocht — zoeken ze steeds de volgende gouden 
lichtkorrel op het pad in het licht van de zonsondergang. Over het 
zandpad, dat overgaat in het bospad, dat uiteindelijk een stenen stoep 
wordt die zich voegt bij de drukke autowegen en fietspaden van de 
stad. Het is al donker wanneer ze in de stad aankomen, waar het nog 
steeds druk is. Ook hier wijst het spoor de weg. Zelfs al hebben er al 
duizenden voeten over de lichtkorrels gelopen zonder het spoor op te 
merken, ze schitteren nog even helder in het licht van de maan. 

Maar in de grote drukke stad is er nog veel meer te zien wat glinstert 
en glittert. Soms worden de kinderen verblind door de talloze lichtjes 














in felle kleuren en blinkende auto’s die voorbijflitsen. Soms zijn ze even 


in verwarring door de hoge gebouwen van glas die als enorme spiegels 
de stad twee keer zo groot en twee keer zo druk maken. Soms zijn 

ze even verdwaald, maar net als de reiziger hebben de kinderen geen 
haast. Ze zoeken aandachtig om zich heen en dan blijkt de volgende 
lichtkorrel op het spoor nooit ver weg te zijn. 

En zo komen ze ook bij de grens van de drukke stad, waar de gebou- 
wen plaatsmaken voor uitgestrekte velden en weilanden. De kinderen 
lopen verder tot... tot het spoor ineens eindigt. Aan de oever van een 
brede rivier. 

















Nu weten de kinderen het even niet meer. Naast elkaar gaan ze zitten aan 





de waterkant met de laatste lichtkorrel tussen hen in. Ze zijn alleen en het 
Is stil om hen heen, ze horen alleen het ruisen van de rivier. Nu pas voe- 
len de kinderen hoe ver ze hebben gelopen. Nu pas komen de vragen op 
in hun hoofd: Waar gaat het lichtspoor nu verder? Waar gaat het eigenlijk 
naartoe? En wie heeft de lichtkorrels achtergelaten op zijn weg? 

De kinderen kijken om zich heen. Zou hier het spoor eindigen? Nee, 
ze voelen — ze weten heel zeker — dat hun reis nog verder gaat. Aan de 
andere kant van de rivier, dat kan niet anders. Maar de rivier lijkt zo 
diep en heeft een sterke stroming, te sterk voor een bootje om over- 
heen te varen. De overkant lijkt heel ver weg. Ze kijken naar links en 
naar rechts, maar ze zien geen brug. Hoe kunnen ze de rivier overste- 
ken? 

Een van de kinderen pakt de laatste lichtkorrel in zijn hand en samen 
bekijken ze ‘m. De hele weg waren ze steeds op zoek naar de volgende 























lichtkorrel op het spoor. Nu bekijken 

ze de lichtkorrel voor het eerst van heel 
dichtbij. Ze zien hoe het eerste zon- 
licht van de nieuwe dag erin weerkaatst 
wordt. Dan zien ze in die hele kleine 
korrel het allergrootste wat ze ooit ge- 
zien hebben. En toch zien ze het, allebei. 
In de lichtkorrel zien ze de hele wereld. 
De wereld die ze zo goed kennen, maar 
toch is alles nieuw. Ze zien hoe alles 
met elkaar verbonden is door bruggen 
van licht. Bruggen van licht over de 
grootste zeeën en de hoogste bergen, 
lichtbruggen die alle landen met elkaar 
verbinden. Ze zien lichtbruggen tussen 
mensen, lichtbruggen tussen mensen, 
dieren en planten. Er zijn lichtbruggen 
die de aarde, de maan en de zon en 

alle andere planeten met elkaar verbin- 
den. Lichtbruggen tussen alle sterren. 
Door deze bruggen van licht is niets en 
niemand alleen, want alles is met alles 
verbonden. Alles is één. Alles is licht. 
Het is een beeld dat zo groot is dat het 
niet in hun hoofd past. Maar de kinde- 
ren weten dat hun hart groot genoeg 

is om het te bewaren, zodat ze het niet 
meer vergeten. En als ze alles gezien 
hebben, kijken ze op. Daar zitten ze aan 
de oever van de brede rivier. Maar nu 
kijken ze met andere ogen en aan hun 
voeten zien ze een brug, een lichtbrug 
naar de overkant. Samen lopen ze naar 
de overkant. 

Aan het einde van de brug, aan de over- 
kant van de rivier, staat een herberg. Op 
de deurmat staat al een paar schoenen, 
schoenen die overal al geweest zijn. De 
kinderen zetten hun sandalen ernaast. 
Bij het vuur ontmoeten ze de reiziger 
en de twee kinderen vertellen hem over 
hun reis en avonturen en ze stellen de 
reiziger al hun vragen. 

En de volgende dag zijn de schoenen en 
sandalen verdwenen van de deurmat. 
Drie sporen van gouden lichtkorrels 
gaan verder, vrolijk schitterend in de 
zon. 





















































Atstandnouders, 


Ik wandel uit het station van Gent de 
stad in en bots op een felgele recla- 
meposter in het stadsmeubilair. Hij 
leest: ‘De afstandhouder wint. Het 
lijkt logisch: In een tijd waarin men- 
sen iets gevaarlijk besmettelijks voor 
elkaar kunnen hebben bewaar je het 
beste enige afstand tot je mede- 
mens. Afstand in de fysieke ruimte. 
Een mens is echter ook aanwezig in 
de zieleruimte. Daar wordt de slogan 
onlogisch. Hij gaat in tegen wat we als 
onze innerlijke opdracht ervaren: stre- 
ven naar verbinding met al die andere 
mensen en ervaren van eenheid. Onze 
aanwezigheid in beide ruimten stelt zo 
een conflict. Laten we dat vraagstuk 
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Tijdgeest 





52 LOGON 


eenheid en uitstraling 
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Vertrekkend van een oude maar tijdloze 
wijsheid, citeren we Hermes Trisme- 
gistos: ‘En wat hemzelf betrof, toen de 
Mens die vorm die zozeer op hem leek 
door de weerspiegeling in het water in 
de natuur opmerkte, werd hij daarop 
verliefd en wilde daar wonen. En wat hij 
wilde deed hij terstond en zo ging hij de 
redeloze vorm bewonen. 

Ons basisvraagstuk als mens heeft voor 
Hermes te maken met onze identificatie 
met een projectie van onszelf in de stof. 
Dat geldt voor de individuele mens, dat 
is ook waar voor de mensheid. En nog 
steeds hebben we die heel sterke nei- 
ging om alles te diep in de stof te trek- 
ken. Wat thuishoort in de psychische 
ruimte zien, vertalen, interpreteren we 
in de materie. En we vergeten dat het in 
die materie om een metafoor gaat, om 
een beeldende les. 

Vierhonderd jaar geleden werden 

de basisboeken van de klassieke ro- 
zenkruisers gepubliceerd. Lees je de 
historica Frances Yates erop na, dan 
ontstaat vrij kort daarna een belangrijke 
splitsing in het Europese denken. Vrij 
vertaald: er ontstaan twee stromingen, 
een magisch-wetenschappelijke stroom 
en een wetend-magische stroom. Die 
laatste kunnen wij ook aanduiden als 
gnostiek-magisch. Nu, vier eeuwen 
verder in de tijd, kunnen we duidelijk 
zien waarheen die twee ontwikkelings- 
lijnen voeren. Het verschil tussen beide 
stromen, tussen beide benaderingen is: 
het al dan niet in de stof trekken van 
een aantal krachtlijnen tot openbaring. 
De krachtlijnen zijn er, als getrokken in 
een plantekening. Wij kunnen die lijnen 
verwerkelijken, óf in de fysieke ruimte, 
Óf in de zieleruimte. 
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De magisch-wetenschappelijke stroom 
werd tegen begin twintigste eeuw een 
wetenschappelijke broederschap. Een 
parallel geïncarneerde groep mensen- 
zielen, die zich tot wetenschappers 
ontwikkelen en door de gebeurtenis- 
sen en oorlogen van de eerste helft van 
de twintigste eeuw in Amerika heen 
verzameld worden in het Los Alamos- 
project. Die wetenschappers bevochten 
de Asmogendheden, in die periode en 
vanuit hun perspectief de machten van 
het kwaad. Experimenteel werken zij 
aan de atoombom. Hun eerste exem- 
plaar wordt met vrezen en beven tot 
ontploffing, tot werkzaamheid, gebracht 
tijdens de Irinity-test. “Trinity kan 
worden vertaald als drievuldigheid. De 
visuele ervaring van de test kan om- 
schreven worden als: we hebben de zon 
geschapen! 

De gnostiek-magische stroom kent zijn 
eigen ontwikkelingsgang. Begin twin- 
tigste eeuw wordt in onze landen een 
geestesschool opgericht, waarmee Jan 
Van Rijckenborgh inhoudelijk in de 
voetsporen treedt van Rudolf Steiner 
en Max Heindel en dan de weg verder 
verkent. Hy doet dat met een groep 
leerlingen in beide ruimten: het zwaar- 
tepunt ligt in de zielewereld maar de 
school krijgt ook vorm in de fysieke 
werkelijkheid. 

Het kan interessant zijn de atoombom 
en haar ontwikkeling als metafoor nader 
te bekijken, als een reeks krachtlijnen 
die, door menselijke onwetendheid, te 
diep in de materie zijn getrokken. 

De magisch-wetenschappelijke stroom 
werkt experimenteel, in een afwisseling 
van fysiek experiment en theoretische 
ontwikkelingen in fysica en wiskunde. 
































Er gebeuren bij dat experimenteren ook 
een aantal ongelukken die met het on- 
gewenst vrijmaken van grote energieën 
te maken hebben. 

De gnostiek-magische stroom werkt 
volgens het plan Gods voor wereld en 
mensheid. Er wordt nadrukkelijk niet 
geëxperimenteerd in het dialectische 
laboratorium voor mensenzielen. Naar 
zijn verschijningsvorm in deze wereld 
valt dit ene lab uiteen in een niet gedefi- 
nieerd aantal scholen, die samen de ene 
School voor de Geest van de actuele 
mensheid vormen. 

Centraal bij de magische wetenschap- 
pers staat de notie: kritische massa. 

Er moet een voldoende hoeveelheid 
actief stralende materie in een gegeven, 
relatief klein volume worden samen- 
gebracht. In die eerste atoombom 
gebeurt dit door een naar binnen, naar 
de kern in het centrum gericht, bolvor- 
mig implosieveld, dat de kleine bol van 
radioactief materiaal samendrukt. Op 
die manier wordt de kritische massa 
bereikt. De kettingreactie wordt erg 
versneld en loopt uit op een kernexplo- 
sie. Dat alles vindt plaats in de fysieke 
ruimte. 

Ook de gnostiek-magisch werkende 
School voor de Geest wil mijns inziens 
komen tot een kritische massa. Zij 
bewerkt dit in de psychische ruimte, de 
zieleruimte. Zoals uit de metafoor blijkt, 
is daarvoor niet zozeer een grote massa 
nodig. Eerder gaat het om het samen- 
drukken van een verzameling actieve 
stralers. Mensenzielen waarin, door 
levenshouding en invloeden van een 
collectief stralingsveld, het eigen vermo- 
gen tot stralende werkzaamheid wak- 
ker is gemaakt en tot op zekere hoogte 















































> | TEKST: ERIC OP 'T EYNDE 
> | LAND: BELGIË 

> | BEELD: ERIC OP 'T EYNDE 
> | RUBRIEK: TIJDGEEST 

















geactiveerd. Straling is hier: energie om 
de ziel te transformeren. Metaforisch: 
Zi) zijn tot verrijkt uranium, tot splijt- 
stof omgezet. De externe druk om deze 
verzameling zielen conform het Plan sa- 
men te drukken tot een Kritische massa, 
komt voort uit kosmische en broeder- 
schappelijke invloeden. Een belangrijke 
rol spelen daarin de mysterieplaneten, 
waaronder Uranus. 

Hoe werkt dit in de School voor de 
Geest? Mensenzielen worden door 
een planmatig proces heen verzameld, 
geactiveerd, getransmuteerd en verrijkt. 
Daarna worden zij, nog steeds volko- 
men planmatig, geordend en in groep- 
jes samengebracht. De uitnodiging 

aan de leden van zo’n groep is een zo 
hoog mogelijke dichtheid aan stralende 
zielen te bereiken. We ervaren een 
voortdurende zachte druk, een dringen 
om in de psychische ruimte dichter bij 
elkaar te komen, meer tot een eenheid 
te worden. Praktisch betekent dat, dat 
de afstandhouders ertussenuit moe- 
ten: stoorveldjes van bewustzijnsstof, 
van psychische materie, van aantrek- 
kende en afstotende krachten die rond 
elk individu aanwezig zijn. En die, als 
koolstof in een kernreactor, een deel 
van de vrijkomende straling absorberen 
en daarmee krachteloos maken. 

Een belangrijke potentiële afstandhou- 
der is ons lichaam. Nemen we even aan 
dat een liefdevol biologisch minimaal 
in stand gehouden lichaam actueel het 
best haalbare is en dat zo’n verzorgd 
lichaam dan aan de ziel haar vrijheid 
laat. Tegenvoorbeeld: als je honger hebt 
gaat je aandacht alleen maar naar eten. 
Als je verliefd bent naar het voorwerp 
van jouw liefde. De ziel is dan niet vrij. 
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De spanningen in ons en om ons zijn 
werkmateriaal. Een belangrijk element 
daarin is identiteit. Identiteit is het 
basisprobleem van de ziel, de ziel die 
zich met haar projectie in de stof heeft 
vereenzelvigd en daarmee haar openba- 
ringsvrijheid heeft verspeeld. Dat lazen 
we eerder bij Hermes Trismegistos. 
Met onze eigen, beperkte bewust- 
zijnsmogelijkheden herhalen we ditzelf- 
de mechanisme: we identificeren ons 
met onze scheppingen, onze denk- 
beelden. Jij bent een Belg, ik ben een 
Nederlander. Ik ben een man, jij een 
vrouw. Je voelt meteen de afstandhou- 
ders ertussen schuiven! Nog enkele: ik 
ben ‘in de School geboren’, jij kwam op 
leeftijd binnen. Of: ik ben rozenkrui- 
ser, ji] antroposoof. In belangrijke mate 
kunnen en moeten we deze identifica- 
ties loslaten, vooral als we de tempel 
willen binnengaan. Metaforisch kun je 
de tempel vergelijken met het centrale 
laboratorium in de zieleruimte. Daar 
wordt met transformerende energie 
gewerkt. Daar wordt alchemie bedre- 
ven. De afstandhouders moeten er dus 
tussenuit! Een meer acuut probleem 

is kritiek: we maken een denkbeeld, 
precies om afstand te scheppen. Jij bent 
fout bezig, zie eens hoe goed ik het doe. 
Twee zielen worden als het ware uit 
elkaar gekatapulteerd. De uitnodiging 
is: haal de afstandhouders ertussenuit 
en smeed geen nieuwe! 

Er zijn ook afstandhouders die we 
delen, die tot de groep behoren. Een 
bijzondere categorie daarvan zijn de 
ideeën rond macht en organisatie. 

We kunnen iemand met een bepaalde 
verantwoordelijkheid in de organisatie 
op een voetstuk plaatsen en onszelf 
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gewoon op de bodem. Dat creéert af- 
stand. In welke ruimte gebeurt dat dan? 
Identiteit, identificatie en afstandhou- 
ders spelen ook op grotere schaal: uit 
hun ontstaan en opbouw hebben de 
verschillende geopenbaarde scholen, 

de diverse alchemische laboratoria, 

een eigen identiteit ontwikkeld. Maar 
deze identiteiten ontstaan uitsluitend 
door identificatie van de groep met per 
definitie dingen van de buitenkant, in 
de fysieke ruimte. Door die identificatie 
nemen we afstand van de andere groe- 
pen. We schuiven ook tussen hen en ons 
een collectieve afstandhouder. 
Groepseenheid en ziele-eenheid, een- 
heid van mens-zijn, het beleven van 

dé eenheid, zijn het resultaat van het 
verwijderen van afstandhouders. Van 
het loslaten van identificaties. Van het 
opgeven van identiteit. In de tempel. 
Als groep van strevende zielen worden 
we telkens weer uitgenodigd in deze 
eenheid te gaan staan. Zijn we bereid? 
Zijn we bereid alles te doen en te laten 
om zo dicht bij elkaar te kunnen komen 
dat we de mensheid kunnen transfor- 
meren, haar in de zieleruimte laten 
stralen als een nieuwe zon? 

Het eerste stuk van de weg is lang, 
moeizaam en vraagt opoffering. Er is 
voortdurende bereidheid en dus men- 
senliefde nodig om tot de zich ontwik- 
kelende actieve splijtstofkern te beho- 
ren. Dan is er het plotseling opgetild 
worden in het zonnevuur, in de Chris- 
tus. Hij straalt voor allen. 
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Aleen een 
religie van 
iefde 


Mensen neigen de eigen zienswijze tot waarheid te verheffen. 
Zo kan een zienswijze tot een mening, een overtuiging wor- 
den, ja zelfs tot een heilig principe. Mensen blijken bereid te zijn 
te strijden voor hun waarheid, anderen te veroordelen, ja zelfs 
te doden. Een vast ingenomen standpunt lijkt op een omhoog 
gegooide munt die eenmaal gevallen, blijft liggen op één kant. 


Mensen klampen zich vast aan die voor hen zichtbare ene kant. 


Zagen zij omhoog, de ruimte in, zij zouden in één oogopslag de 
vrij Zwevende munt en twee kanten zien, kop én munt. Onze 
samenleving is doortrokken van ‘het eigen gelijk, de ‘ik weet 


het’ cultuur. We 0 
Geest & ziel 


or 
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Wie zich in het soefisme verdiept, komt 
de Perzische dichter Roemi tegen. 
Roemi’s kennis vanuit het hart sluit aan 
bij de gnosis, zoals bekend geworden is 
vanuit de Nag Hammadi-geschriften. 
Dat is niet verwonderlijk, want gnosis, 
breed gezien, is de bron waaruit alle 
mystiek uit het Midden-Oosten putte. 
Als soefisme ontstond deze mystiek 
binnen de islam. 

Mevlana Jalaluddin Roemi werd 
geboren op 30 september 1207 in het 
huidige Afghanistan, toen onderdeel 
van het Perzische rijk. Net als nu waren 
de tijden onrustig, want de macht van 
Djengis Khan trok een vernietigend 
spoor door dit wereldrijk. In deze don- 
kere tijden kwam de Perzische dicht- 
kunst tot grote bloei. 

Roemi bewoog zich als een vrije geest 
in de wereld van wetenschap en poëzie. 
Hij koos zijn beeldspraak dicht bij het 
alledaagse. Daarom is zijn woordkeus 
zo herkenbaar, nog steeds, ook in onze 
tijd. Qua vorm en betekenis staat zijn 
poëzie voor het wervelen van de mens 
rondom zichzelf, rond de as waar alles 
in het universum om draait, als een 
werveldans, die in harmonie is met het 
universum, rond zijn geliefde, de ene 
God, die liefde 1s. In het Midden-Oos- 
ten werd Roemi's Masnavi ‘de kleine 
koran’ genoemd. Voor velen was het een 
belangrijke gids naast de moeilijke Ko- 
ran. Roemi spreekt over de mens, zijn 
verlangens en zijn relatie tot de schep- 
ping en de schepper. Gedacht vanuit de 
schepper schrijft hij: 

‘Ik was een verborgen juweel en was 




















verlangend om gekend te worden; 
daarom schiep ik de schepping, opdat 
ik gekend zou worden.’ 

In zijn beroemde klaagzang van het riet 
geeft hij de pijn van scheiding weer: 
‘Hoor hoe klagend de rietfluit klinkt.” 
Net als de rietfluit, losgesneden uit het 
bed van riet, is de mens gescheiden 

van zijn oorsprong. In de mens leeft 
een diep heimwee. Zoals Neeltje Maria 
Min zo prachtig dicht: ‘Niet het snijden, 
maar het afgescheiden zijn, doet pijn’. 
In het wereldbeeld van Roemi is sprake 
van de almachtige, die zichzelf in en 
door zijn schepsels zoekt. Zij verhou- 
den zich tot elkaar als de minnaar en 

de geliefde. En ieder schepsel gaat en 
kent zijn eigen weg tot de geliefde. leder 
beleeft het goddelijke op zijn eigen 
wijze volgens aanleg en ontwikkeling. 
Geen mens die daarom veroordeeld of 
verworpen kan worden. Iedere religi- 
euze stroming openbaart iets van de 
absolute waarheid. Deze zo belangrijke 
gedachte, juist ook voor onze tijd, leidt 
tot tolerantie, verdraagzaamheid en 
respect voor de opvatting van ande- 
ren. Voor Roemi zijn de verschillende 
religies facetten van een en dezelfde 
diamant en is er geen religie buiten de 
religie van de liefde. In onze tijd bijzon- 
der verwoord in het boekje Een jihad 
van liefde: ‘Als ik een aanhanger van 
een ander geloof ontmoet die zich laat 
leiden door liefde, heb ik het gevoel dat 
we dezelfde godsdienst belijden. Liefde, 
de basis, de sokkel waarop ieder geloof 
moet rusten. 
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Wat God zei tegen de roos, 
waardoor ze vol vreugde tot 
volmaakte schoonheid kwam, 
zei hij ook tegen mijn hart 
en maakte het honderd keer 
mooier. 


Roemi 














Als je wilt stralen als de dag, 
verbrand dan de waan 

dat je denkt op jezelf te staan 
en los op 

in het Wezen dat alles is. 

Je klampt je vast aan ‘ik’ 

en ‘wij’ 

en die tweeheid is je 
ondergang. 


Roemi 
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Het wordt in de Masnavi van Roemi geïllustreerd 
door het verhaal van: 


Mozes en de herder 


Onderweg kwam Mozes een boer tegen die in gebed 
verzonken was: 

‘O God, waar ben je? 

Laat my je dienaar zijn zodat ik je schoenen kan 
strikken, 

je haar kan kammen, je ontluizen, 

je melk brengen en je kleine handen kussen 

als het tijd is om je naar bed te brengen. 

Ik zal je kamer vegen en alles schoonhouden. 

O God, mijn schapen en mijn geiten, van jou zijn ze. 
In myn zuchten, myn aah’s en ooh’s zal tk je 
herinneren? 


Mozes had het miet meer: 
‘Tegen wie denk je dat je het hebt?’ 


Ik heb het tegen degene die ons, de aarde en de hemel 
gemaakt heeft’, 
was het antwoord van de herder. 


Waarop Mozes zei: 

‘Wat praat je dan over sokken en schoenen! 

En hoe durf je het te hebben over kleine handen en 
voeten! 

Wat een godlasterende taal! 

Bewaar dat voor je familie, maar hou het verre van 
de wereld. 

Heeft God voeten om te lopen? 

Hou je schoenen en sokken voor jezelf. 

Melk 1s voor een zuigeling in de groei, met voor God, 
die als een Zon in ons midden staat. 


Pas je taal aan, zo spreek je met met God, 

evenmin als je een man Fatima noemt. 

Dit soort prietpraat past de wereld, maar niet de bron 
van alles, 

niet degene in wie alles Eén 1s: 


Waarop de herder in berouw verzonk, zijn kleren 
scheurde 
en zonder een woord te spreken de woestijn in trok. 


Daar sprak een stem in Mozes, de stem van God: 
‘Dienaar van me, waarom heb je me verlaten? 
Kwam je als profeet om bijeen te brengen, of om 
uit elkaar te halen? 

Zet geen stap richting scheiding, want dat is 
hetgeen ik het meest veracht. 

Ieder kreeg een eigen manier om zich uit te 
drukken. 

Wat slecht is voor de een, is goed voor de ander. 
Honing voor de een is gif voor de ander. 
Onreinheid, onzuiverheid? 

Ik sta erboven. 

Bidden? 

De één loopt de kantjes ervan af, de ander draaft 
te ver door. 

Wat zou ik me eraan storen? 

Je denkt toch niet dat ik de mens eredienst en 
gebed gaf 

om er zelf beter van worden? 

Nee, ik gaf het hem als geschenk. 

Laat hindoe, moslim, sikh of christen bidden 
naar eigen god en gebod. 

Niet ik word er beter van, maar zij die bidden. 
Stralen zullen ze. 

Niet hun woorden zijn het gebed, maar hun 
nederigheid. 

Laat die taal toch zitten, het gaat immers om het 
hart! 

















Wrijf het de minnaar niet aan. 

Zijn ‘foute’ taal is honderdmaal beter dan de 
‘correcte’ van anderen. 

Als je in de Ka'aba bent, maakt het niet uit in 
welke richting 

je gebedskleed ligt! 

De religie van de liefde heeft geen wetten of 
geboden, slechts God. . 
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Vreemde vlakken | 





De wereld kan worden verdeeld in mensen die 
schrijven en mensen die niet schrijven. Mensen 
die schrijven vertegenwoordigen de wanhoop en 
mensen die niet schrijven keuren dit af en geloven 
dat zij een grotere wijsheid bezitten — en toch, 

als zij konden schrijven, dan zouden zij hetzelfde 
schrijven. In de grond zijn allen even wanhopig, 
maar wanneer men niet de kans heeft door zijn 
wanhoop groot te worden, is het niet de moeite 
waard zijn wanhoop te laten blijken. 

Is dit wat het betekent de wanhoop te hebben 
overwonnen? 

S. Kierkegaard (Jeroen Brouwers, De zondvloed, 
15de druk, Atlas) 
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Wat hopen ze ermee te bereiken? 

Dat weten ze zelf niet. Iets. Het geeft niet wat. Ze 
moeten het eigenlijk niet plan ‘gedachten’ noe- 
men, maar plan ‘wanhoop’. Wat we nu nodig heb- 
ben, is iemand die zo flink is om de knoop door 
te hakken en de verantwoordelijkheid daarvoor 

te dragen. Maar de meeste mensen zien dit soort 
moed als lafheid, want het is een stap terug, zie je, 
een berusten, een vlucht, de mens niet waardig. 
Alsof het de mens wel waardig is om maar door 
te gaan, steeds verder vast te lopen en onder te 
gaan in iets dat hij niet begrijpt en ook nooit zal 
begrijpen. 

Stanislaw Lem, Solaris, Lannoo 2010 
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Wanneer we geconfronteerd worden met het 
mysterie van de dood, lijkt ons bestaan meteen 
onwerkelijk. Wie ben ik? Waar leidt dit leven mij 


heen? Is alles van voorbijgaande aard? 





‘Er bestaat een soort ontmoeting tussen men- 

sen die we als op zichzelf waardevol ervaren en 
die je morele intimiteit zou kunnen noemen. In 
dit soort ontmoeting kunnen zich complexe en 





diepe morele gevoelens ontwikkelen, die onmo- 
gelijk zijn tussen mensen die elkaar alleen als 
vermoedelijke tegenstander zien. Daartoe beho- 
ren verontwaardiging en wrok, morele schaamte 
en berouw, maar ook het gevoel van loyaliteit 
en bewondering voor morele grootsheid. Door 
deze gevoelens worden mensen belangrijk voor 
elkaar, en wel op een manier die niet mogelijk 
zou zijn als ze alleen maar verstandige part- 
ners in het maatschappelijk spel waren. En ze 
worden niet alleen belangrijk voor elkaar, maar 
ook voor zichzelf. Want morele gevoelens wer- 

















pen impliciet steeds de vraag op wie we graag 
zouden willen zijn, de vraag dus die ons leidt 
als het om zelfbeschikking gaat. Morele intimi- 





teit is een relatie tussen mensen waaruit hun 
vermogen blijkt tot innerlijke kritische distantie 
ten opzichte van zichzelf. Uitsluitend bij wezens 
die zichzelf vragen stellen en over zichzelf kun- 
nen beschikken, heeft het zin om van morele 
schaamte en berouw te spreken. Morele intimi- 
teit is dus niet iets wat zelfbeschikking in gevaar 
brengt en tandenknarsend moet worden verdra- 
gen. Morele intimiteit is veeleer de natuurlijke 
uitdrukking van deze zelfbeschikking.” 








Citaat uit: 
Hoe willen wij leven? 
Peter Bieri 
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Filosofie bij rampspoed [6] 


C H et wordt tijd dat nieuwe verwachtingen de 
wereld bezielen, dat er een nieuw licht door- 
breekt uit nieuwe openbaringen voor een 

mensheid, die zolang terneergedrukt lag.’ 

Het zijn brandend actuele zinnen van de beroemde, 

baanbrekende arts en filosoof Paracelsus (1493-1541). 

Dat de mensheid zo lang in sombere uitzichtloosheid 

had geleefd, was een voortvloeisel van de strakke hiërar- 

chische, middeleeuwse kerkelijke structuren waardoor 
de mens innerlijk verbroken bleef van God. Maar de 
donkerte was ook toe te schrijven aan de grimmige pan- 
demische ziekte, de pest, die al decennialang over heel 

Europa ontelbare slachtoffers maakte. Een adequaat 

medisch antwoord was er nog niet, totdat het radeloze 

stadsbestuur van het zwaar getroffen Italiaanse Ferrara 
die ‘alternatieve charlatan’ Paracelsus — hij 
had nog niet eens zijn doktersbul — vroeg 
om de ‘zwarte dood’ te bestrijden. Die 
maakte een einde aan het gedoe met zalf- 
jes en pleisters van de gangbare medische 
wetenschap en ontwikkelde uit natuurlijke 
middelen een receptuur die alles wat er al 
bestond in doeltreffendheid verre over- 
trof. Hij genas honderden mensen. Zij waren immuun 
geworden voor de tot dan toe onvermijdelijk dodelijke 
gevolgen van de pest. 

Het is geen toeval dat juist in de tijd van Paracelsus het 

woord immuniteit in onze kronieken zijn intrede deed. 

Eerst nog in de variant emuniteit: een plaats waar je 

onder gezag van de geestelijkheid onschendbaar bent; 

die betekenis stond naast een ander nog steeds actueel 
begrip: ‘een plek met asielrecht’. Vervolgens ontwikkelde 
het woord zich tot immuniteit in de huidige gangbare 
betekenis: onvatbaar voor bepaalde ziektes of infecties. 

Tijdens de recente virusperikelen kreeg het begrip 

Immuniteit voor bijna ieder mens een nieuwe inhoud. 

Uitspraken als: “Ik vertrouw op mijn immuunsysteem’ 

werden echter overstemd door getallen van zieken- 

huisopnames en besmettingen. Ik worstelde met het 
begrip immuniteit en gebruikte daarvoor niet veel meer 









































IMMUNITEIT 
EN 
VERBONDENHEID 


dan plichtmatige omschrijvingen als ‘zelfvertrouwen’, 
‘onaantastbaarheid’. Toen heb ik in mijn kennissenkring 
mijn licht eens opgestoken. Iedereen dacht er anders 
over. ‘Vrijheid’ hoorde ik vaak, evenals ‘vertrouwen’ of 
‘verbonden zijn met eigen kracht’. ‘Immuniteit is inner- 
lijk vertrouwen, ja weerbaarheid die de angst voor ziekte 
verjaagd heeft die van allerlei kanten wordt opgedron- 
gen, schreef een vriendin mij. Dat sprak me aan. Als 
we immuniteit zo benaderen, dan is het geen medische 
term meer maar maakt ze de weg vrij voor verbonden- 
heid, die broodnodig is om de tweedelingen in deze 
wereld het hoofd te bieden. Immuniteit en verbonden- 
heid zijn dan als het ware een Siamese tweeling. Zonder 
verbondenheid met elkaar en zonder het bewustzijn van 
richtinggevende goddelijke waarden is deze wereld als 
een klok zonder wijzers. 

Aan dit alles moest ik denken toen ik 

bij het sfeerrijke labyrint van Wernhout 
stond, aan de Belgisch-Nederlandse 
grens in West-Brabant. Aan het begin 
daarvan ligt een welkomsttegel met 

die prachtige Maya-begroeting: In Lak 
‘ech — letterlijk: jij bent mijn andere ik. Ik 
besta niet zonder jou en jij niet zonder mij, lees ik erin. 
Jij en ik bestaan doordat we verbonden zijn, doordat 

we ‘ons’ kunnen zeggen. Zo’n groet loste bij mijn gang 
door het labyrint natuurlijk niet in een klap het doolhof 
aan klemmende nieuwe vragen op die deze tijd aan ons 
opdringt en die de mens uitdagen geleidelijk tot een 
hoger bewustzijnsniveau te komen. Als de mensheid vol 
blijft van zichzelf en alleen maar gericht is op ogenblik- 
kelijke behoeftebevrediging, dan, komt daarvan niets te- 
recht. Ontlediging, zelfreiniging lijken geboden. Moge- 
lijk blijven we het meest onszelf door niet permanent op 
onszelf gericht te blijven. De weg naar voleinding gaat 
vla de ander en al het bestaande. In verbondenheid! 

Is dat niet ongeveer wat Paracelsus hierboven in de visi- 
onaire aanhef van vijfhonderd jaar geleden bedoelde? 

















Mortley, Alice, Christus in U, Synthese, Rotterdam 2010 
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Met mijn woorden bouw ik bruggen, 
zodat anderen mijn identiteitseiland 
Kunnen betreden. Maar mijn woorden 
zijn ook het water, dat jou en mij voor 
onbepaalde tijd scheldt 


| 


/oorden 
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Onder de vele illusies waaraan wij ons overgeven — soms omdat ze ons verlichting 
brengen, soms ons even doen stilstaan, soms ook alleen maar een welkome aflei- 
ding vormen — schijnt mij het idee van identiteit de grootste illusie. Omdat bij een ‘ik 
ben’ altijd tegelijk ook een ‘niet jij meedenkt. En toch ben ik in diepste wezen niet 
gescheiden, maar een deel van alles wat ik kan waarnemen. Ik gebruik de taal om 
onderscheid te maken, want het is mij niet mogelijk om de werkelijkheid te begrijpen 
zoals ze is: een symfonie van miljoenen stemmen, een schepping uit veel verschil- 
lende vormen, maar in wezen een ondeelbare, levende eenheid. 
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De taal is het kompas dat ons helpt om 
in de wereld van de vorm onze weg te 
vinden. Maar als de vorm verdwijnt, 
gaan ook de woorden grotendeels verlo- 
ren. Daar, in de stilte, ben ik puur zijn, 
een toon in het orkest van het univer- 
sum, een klank in de samenklank. 
Maar hier, aan deze zijde van het ‘zijn’, 
ben ik een sprekend wezen dat met 
ieder woord dieper in het bedrog ver- 
strikt raakt. Ik ben niet gewoon zomaar 
iemand, maar een bepaald iemand. En 
dit ik ervaart zich als gescheiden van 
jou, lezer, van de mensheid, van het 
universum. Ik ervaar mezelf als iemand 
die zich met bepaalde eigenschappen 
identificeert en andere afwijst. 

Met mijn woorden bouw ik bruggen, 
zodat anderen mijn identiteitseiland 
kunnen betreden. Maar mijn woorden 
zijn ook het water, dat jou en mij voor 
onbepaalde tijd scheidt. 

Ik sta in afgrenzing tot allen, een een- 
zaam eiland, steeds bezorgd om mijn 
rang en aanzien. Ik ben mooi, Jong en 
verstandig. Mooi is niet lelijk, jong is 
niet oud, verstandig is niet dom. Mijn 
identiteit is de grens die ik om mijn 
bestaan heentrek, om het beter te kun- 
nen begrijpen. Ik heb dit onderscheid 
nodig om mij niet in de oneindigheid 
van mogelijkheden te verliezen. Ik moet 
toch weten wie ik ben en waar ik sta, of 
niet soms? Onze gemeenschappelijke 
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Werkelijkheid 


werkelijkheid is een werkelijkheid van 
onderscheid. Ik sluit verbondjes met 
gelijkgezinden en samen bouwen we 
vestingen om ons te beschermen tegen 
andersdenkende mensen. Wij voelen 
ons zeker in het bekende, het vertrouw- 
de — en bedreigd door het onbekende, 
het vreemde. Binnen deze luchtbel van 
gelijkgezinden heb ik mij een werkelijk- 
heid geschapen die niet meer is dan een 
kleurnuance van de regenboog. Maar 
voor mij is het het hele universum. 
Steeds opnieuw verwissel ik het blauw 
of rood of geel met de schittering van 
het witte licht van de waarheid, en ik 
loop op deze aarde rond met getinte 
brillen, de een soms helderder dan de 
ander, maar geen enkele biedt helder 
zicht. In mijn “ik-zijn’ ben ik kortzichtig, 
mijn bril beslagen, mijn zicht onscherp. 























Over de kist en het ik-ben 

En toch, in mijn hart, in het IK voorbij 
de persoonlijke identiteit, is mijn werke- 
lijkheid grenzeloos, ben ik grenzeloos. 
Maar voor deze werkelijkheid heb ik 
geen woorden. Een onbekend gebied 
van een-zijn; hoe zou ik daarover kun- 
nen spreken? 

Met mijn woorden en gedachten heb 
ik een vesting gebouwd waarin ik 

het oneindige heb opgesloten. In de 
dwangbuis van door mensen gemaakte 
concepten heb ik de grenzeloze heer- 








lijkheid van mijn ziel teruggebracht tot 
een woord, een kalenderspreuk, een 
concept, over het begin en het einde 
waarvan ik druk speculeer met gees- 
telijk gelijkgezinden. Concepten zijn 

de gevangenis van de ziel. Het eeuwig 
nieuwe, het zich steeds veranderende, 
verstart in de klank van een woord. Al- 
leen de klank, de toon, het ongezegde 
in wat gezegd wordt, geeft het woord 
nuance en diepte. 

Steeds weer zie ik hoe de mensen, op 
zoek naar structuur en betrouwbaar- 
heid, alles wat in het landschap van hun 
leven opduikt een naam geven. Alles 
wordt netjes opgeborgen in een ‘kist’, 
precies omschreven en bewaard. Maar 
wie ooit zwijgend voor de kast met be- 
grippen heeft gestaan, die weet wat voor 
storm er in vele kisten rondwaart. Waar 
wilde, vrije energieën als gegijzelden 
worden gehouden, gewogen en geme- 
ten. Daar waar begrippen elkaar zoeken, 
maar kunstmatig gescheiden elkaar 
smartelijk missen, lukt het soms het ene 
of andere begrip om zijn kist te openen 
en zelfs zijn gevangenis te ontvluchten. 
Om het overzicht niet te verliezen, om 
mijzelf niet te verliezen, probeer ook 

ik alles te sorteren en te ordenen. Voor 
alles is er een concept, een woord, een 
kist. Ik heb begrippen voor de ziel, de 
geest, God, het universum. Concepten 
die mij laten geloven dat ik het begrijp. 
Concepten die zekerheid geven. Maar 
hoe kan ik dat herkennen dat van mij 
gescheiden is? 

Wij zeggen: hier ben ik, daar is de 

ziel en daarboven is God. Volgens een 
zelfbedachte schaalverdeling ordenen 
we bepaalde dingen en gedragingen als 
dichter bij God of verder weg van God. 
Wij zeggen: iemand is wijs, maar een an- 
der is wijzer. De een leeft dichtbij God 
en de ander ver van hem verwijderd. 
Maar wie zijn wij om te zeggen dat de 
één dichter bij God is dan de ander? 
De mensen om mij heen zijn ervan be- 
zeten dingen te benoemen en te meten. 
En toch beweer ik dat de werkelijkheid 






































noch benoemd noch gemeten kan wor- 
den. Zij onttrekt zich aan alle woorden, 
zij existeert aan gene zijde van de vorm. 
In deze oneindige, ongebonden realiteit 
is de enige illusie die van het onder- 
scheid. Als ik ophoud de dingen te be- 
noemen, begin ik de dingen te zien als 
wat zij zijn, als deel van het oneindige, 
grenzeloze bewustzijn, net als ikzelf. 








De zekerheid van de eenduidigheid 
verlaten 

Natuurlijk is niet alles gelijk. In de 
wereld van de vormen bestaan verschil- 
lende trillingen, gradaties. Maar als 

ik woorden van onderscheid gebruik, 
beweeg ik mij aan de rand. Dan is wer- 
kelijkheid alleen maar weer een con- 
cept, waarover men strijd kan voeren. 
De weg van de rand naar het midden 
begon voor mij met veel woorden, met 
wegwijzers, met concepten, waaraan ik 
mij als aan een touw kon vasthouden. 
Steeds meer verbleken die concepten, 
worden onbelangrijk, staan in de weg. 
Namen en woorden verliezen hun 
betekenis; ik heb de hulp van hun een- 
duidigheid steeds minder nodig. Terwijl 
ik de zekerheid van de eenduidigheid 
verlaat, ontdek ik een nieuwe kracht, 
een nieuwe zekerheid die uit het mid- 
den opstijgt en mij geheel omhult. 
Daar, in het centrum van alles, verlie- 
zen woorden iedere betekenis. Alles is 
een enkele echoénde klank van eenheid. 
My zeker voelende bij deze alomvat- 
tende tegenwoordigheid, leg ik de 
wapenrusting van de spraak af, laat ik 
mijn individueel gekleurde werkelijk- 
heid los. In het hart van het hart, in het 
centrum van de schepping, zijn noch 
woorden noch concepten nodig. Daar is 
de oriëntering er altijd, daar ben ik een 
met het alles doordringende bewustzijn. 
Zonder onderscheid en uiterlijke iden- 
titeit is de eenheid een ervaring. In deze 
nieuwe werkelijkheid van het een-zijn 
ga ik op in de stille tegenwoordigheid 
die alles doordringt. In haar ontvang ik 
mijzelf opnieuw. 
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Ve roinden en _ 





verbreken 
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Een minuscuul zaadje van het Licht, vrij zwevend, 
heeft de taak, de intentie, om een aards wezen te 
vinden en zich ermee te verbinden. Maar voor het 
moment is het nog ongebonden, helemaal vrij. Het 
uiteindelijke doel is om zich op wat voor manier 
dan ook te verbinden met de aarde. 


Een ander minuscuul zaadje begint 
zich te ontwikkelen, een zaadje van de 
aarde, een kind. Op een afgesproken 
tijd verbinden de twee zaadjes, dat van 
het Licht en dat van de aarde, zich 

met elkaar. Er wordt een kind geboren. 
Beide zaadjes, nu verbonden, betreden 
een vreemd land. Een land van alterna- 
tieven, van tegenstellingen, van dag en 
nacht, ochtend en avond, heet en koud, 
nat en droog. Aspecten, behorend aan 
dat land, waarover het — het nieuwe 
wezen — geen controle zal hebben. 
Maar ook alternatieven, innerlijke alter- 
natieven, en het ontdekt daarover wél 
controle te hebben: emoties, gedachten, 
wilskracht. Persoonlijke verbinding, in- 
nerlijke verbinding. 

En dan is daar de wereld waarin het 
leeft, het land dat het bij de geboorte 
betreedt. Het vreemde land, waarin 

het een uitgebreide reeks werkzame 
alternatieven ontdekt — waar alles zijn 
tegendeel heeft. Het is een wereld 
waarin alle wezens kiezen om zich te 
verbinden dan wel los te maken van 
myriaden keuzes. Waar een hele dag kan 
worden bepaald door een keuze, door 
een verbinding. En vervolgens helemaal 
omgekeerd door een verwerping, door 
een verbreking. Niet alleen een hele 
dag, misschien wel een heel leven. 



































Tijdgeest 


Dit nieuw voortgekomen wezen moet 
leren in deze wereld te leven, om ge- 
schikte keuzes te maken, zijn leven te 
leiden en omstandigheden te beheersen 
en dit alles neemt tijd, veel, veel tijd. En 
veel moeite. Maar de tijd verstrijkt — tijd 
van verbinden en van verbreken. 

Het zaad van Licht in het wezen 
probeert invloed uit te oefenen op dit 
proces, waar het totaal vreemd aan is, 
omdat het afkomstig is uit een plaats 
van vrijheid. Maar het aardezaad kan 
koppig zijn, vastbesloten, kiezen voor 
een verbinding met deze wereld, een 
wereld waarmee het affiniteit heeft. Het 
zaad van Licht kan slechts wachten, 
wachten tot het aardezaad het keuzes 
maken moe wordt, moe wordt van al 
het verbinden en verbreken. Als dat 
gebeurt, begint het zaad van Licht te 
spreken, zacht en vriendelijk, bemoedigt 
het aardezaad om bij zichzelf naar bin- 
nen te kijken, om te luisteren naar zijn 
innerlijke stem. Om een nieuwe keuze 
te maken, een nieuwe verbinding met 
een verbreking als natuurlijk gevolg. 
Een losmaking van het vreemde land 
met zijn vele keuzes, zijn vele alternatie- 
ven. De ontdekking van een nieuw land, 
waar keuzes niet langer nodig zijn, een 
land van werkelijke vrijheid. 
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Heidenröslein 


Sah ein Knab ein Roslein steh’n, Röslein auf der Heiden, 
war so jung und morgenschön, lief er schnell es nah zu sehn, 
sah’s mit vielen Freuden. 

Röslein, Röslein, Röslein rot, Röslein auf der Heiden. 


Knabe sprach: ich breche dich, Röslein auf der Heiden! 
Röslein sprach ich steche dich, dass du ewig denkst an mich, 
und ich will’s nicht leiden. 

Roslein, Roslein, Röslein rot, Röslein auf der Heiden. 


Und der wilde Knabe brach ‘s Röslein auf de Heiden, 

Roslein wehrte sich und stach, Half ihm doch kein Weh und Ach, 
musst es eben leiden. 

Roslein, Roslein, Röslein rot, Röslein auf der Heiden. 


Een knaap zag een rode roos staan op de 
heide. Zij was jong en mooi in de straling 
van de morgen. 

Hij liep er snel heen om haar beter te bekij- 
ken, waar hij heel blij van werd. De jongen 
zei: ik ga je plukken, waarop de roos zet: dan 
ga ik je prikken, zodat je voor altijd aan mij 
zult denken en Ik zal niet lijdelijk toezien. De 
wilde knaap brak het roosje, de roos ver- 
weerde zich en prikte. Hier helpt geen ach en 
wee. Dit moet je nu eenmaal doorleven. 
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Een lied gebaseerd op een gedicht 

van Goethe en op muziek gezet door 
Schubert. 

Johann Wolfgang (von) Goethe, gebo- 
ren in 1749, waarschijnlijk Duitslands 
grootste en veelzijdigste dichter en 
schrijver, werd blijvend beroemd met 
zijn boek Faust, een universeel dicht- 
werk waarin alles naast het uiterlijke 
ook een innerlijke, geestelijke betekenis 
heeft. Dat dit meesterwerk voor ver- 
schillende componisten een inspira- 
tiebron is geweest en nog steeds, zegt 
genoeg over de rijkdom en de kracht 
van deze tragedie. 

Heel bekend van Goethe is ook ‘Erlkö- 
nig’ (de elfenkoning), eveneens door 
Schubert op muziek gezet. De bal- 
lade vertelt het verhaal van een vader 
die ’s nachts te paard naar huis rijdt 
met in zijn armen zijn stervende zoon. 
Daarnaast heeft Goethe ook gedichten 
geschreven over de natuur, de liefde en 
het goddelijke in de mens, vele ook met 
muzikale mogelijkheden waaronder het 
beroemde 'Heidenróslein'. 

Franz Schubert werd geboren in 1797 
in Himmelpfortgrund, een buitenwijk 
van Wenen, en was een Oostenrijkse 
componist. Hij is een van de grootste 
componisten in Europa, vaak wordt hij 
geniaal genoemd. In zijn korte leven 
van slechts 31 jaar componeerde hij 
bijna duizend stukken. Zijn muziek 
was van grote invloed op de grote 
romantische componisten. Hij is vooral 
bekend om zijn liederen, waarvan hij er 
enkele honderden schreef, waaronder 
het beroemde ‘Ave Maria’. Hij zong 

ZO mooi dat hij werd aangenomen bij 
de beroemde Wiener Sängerknaben. 
Beethoven schreef over hem: “Waarlijk, 
in Schubert woont een goddelijke vonk.’ 
Op zijn graf staat geschreven: ‘De toon- 
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kunst begroef hier een rijk bezit, doch 
nog schoner verwachtingen, want zijn 
muziek blijft altijd bestaan. 
‘Heidenröslein’ is in 1815 door hem op 
muziek gezet. Het lied heeft verschil- 
lende lagen en het is de moeite waard te 
proberen iets daarvan te doorgronden. 
Het wordt wel gezien als een liefdeslied 
waarbij in een relatie de wederzijdse 
wonden en de pijn die men elkaar kan 
aandoen, worden beschreven, maar 
misschien ook wel gewoon als een ode 
aan de roos. De roos is niet voor niets 
de koningin van de bloemen en heeft 
de meeste (symbolische) betekenissen. 
Rode rozen zijn onlosmakelijk verbon- 
den met liefde en bloedsverbondenheid. 
Ook bijzonder is het vijf- en zevenvou- 
dige van de roos en de doornen die 
aangeven dat de liefde niet altijd over 
rozen gaat. 


























Maar laten we de diepere betekenis 
ervan eens onderzoeken. 

Een knaap, een jong mens, ziet op de 
heide een mooie, nog jonge rode roos 
staan, nog niet tot volle bloei geko- 
men. In een spiritueel proces gaat zijn 
persoonlijkheid zich ont-wikkelen, ont- 
plooien, van zijn wikkels ontdoen, de 
ballast oplossen, waardoor de roos kan 
gaan bloeien. 

De jongen loopt naar de bloem om haar 
nader te bekijken, te onderzoeken. 

‘Ik ga je plukken, zegt hy. “Dan ga ik je 
prikken...’ antwoordt de roos. 

Hoe naïef en onschuldig klinken deze 
woorden. 

Maar dan gaat het verder: 

*...want dan blijf je voor altijd aan mij 
denken. 

Binding maken, aangeraakt worden 

in het hart, de roos, een onsterfelijk 
goddelijk beginsel in ons, kun je zien 














Klank, ritme en 
bouw zulen 

zeker op elkaar 
afgestemd zijn, 
waardoor het lied 
weerklank vindt in 
hoofd en hart — 
als je je daarvoor 
ontvankelijk opstelt 
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als het begin van een spirituele weg die 
een mens kan gaan. Door de rode kleur 
van de roos en de prik waardoor de 
jongen gaat bloeden, wordt opnieuw de 
aandacht gevestigd op bloedsverbon- 
denheid en liefde. 





In een proces van omzetting, van trans- 
figuratie spelen deze beide een belang- 
rijke rol. 

...und ich wills nicht leiden. 

Ik zal niet lijdelijk toezien, niet passief 
blijven. De hulp om je op je weg te 
begeleiden zal er altijd zijn. 

De roos verweert zich, reageert op 

de toenadering. Hier helpt geen ach 

en wee, jammeren helpt niet als het 
pijn doet. Je moet het doorleven. Alle 
ervaringen die je tegenkomt in je leven 
zijn levenslessen waardoor je een stapje 
verder komt en groeit in bewustzijn. 

In de melodie verheft de stem zich 
steeds en wat opvalt in de vierde maat, 
vooral als je het zelf zingt, zijn de vier 
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noten van A naar D. We zien hier twee- 
maal het getal 4. Dat komt overeen met 
het ‘vierkant van bouw’ dat de basis is 
van het rozenpad, het werkstuk waarop 
je al strevend je bewustzijn kunt ‘ver- 
heffen’. 

Klank, ritme en bouw zullen zeker op 
elkaar afgestemd zijn, waardoor het lied 
weerklank vindt in hoofd en hart — als 
je je daarvoor ontvankelijk opstelt. 
Waarom op de hei? Heide wordt door 
biologen wel aangegeven als een eind- 
stadium van soorten-ontwikkeling in 
deze natuur. Je zou kunnen zeggen dat 
‘de natuur’ er tot rust komt. 

De hei is bij uitstek een plaats om tot 
bezinning te komen, door de stilte, de 
uitgestrektheid, de ruimte en niet te 
vergeten de bijzondere violet-roze kleur. 
De bloeiende hei betekent in de natuur 
het einde van de zomer, van het vaak 
buiten zijn, het uiterlijke leven. Violet 

is de kleur die ook annex is met de 
dood, het is de laatste tint in het kleu- 
renspectrum, het einde van een fase. 
Het betekent ook een nieuw begin met 
nieuwe mogelijkheden, nieuwe krach- 
ten. Het is de kleur van het geestelijke, 
het zich losmaken van het materiële, 
van het ik. Het is de weg naar binnen, 
de roos, naar de bron van ons bestaan, 
en als gevolg daarvan de herkenning 
van de schijnvorm van de dingen, ook 
van onze eigen waarheden. 

In dit lieddicht zien we een nog jonge 
ziel, waarbij de binding met het gees- 
telijke tot stand is gekomen. De mens 
is zich bewust geworden dat geestelijke 
bevrijding een innerlijk proces is dat 
alleen diep in zichzelf gevonden kan 
worden. Men zoekt de vrede in het hart 
en voelt intuïtief zijn verbondenheid en 
bescheiden plaats in het grote geheel 
van de schepping. 

Zo heeft Goethe met ‘Heidenröslein’ 
een herkenbare waarheid blootgelegd. 
Het is een vreugdevolle weg, want het 
is onze bestemming, Sah’s mit vielen 
Freuden … 
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De dertiende. Overwegingen op een 
gnostieke ervaringsreis 

Arnold Stevelink 

Rozekruis Pers 2021, pb met flappen, 248 blz. 


Uit het Woord vooraf van de uitgever: 
‘Het is met dit boek alsof een vriend tot 
je spreekt. We leren de schrijver kennen 
en tegelijkertijd gaan zijn verhalen over 
onszelf. De vriend inspireert ons, brengt 
een stroom van gedachten, gevoelens 
en overwegingen teweeg en in zijn erva- 
ringen herkennen we die van onszelf. 
Het boek beschrijft een weg die in het 
teken staat van grote toewijding aan 

het diepste zielsverlangen waartoe een 
mens in staat is. Daarbij geven de vele 
citaten van Catharose de Petri en J. 

van Rijckenborgh een onweerstaanbare 
verdieping aan de thema's die in dit boek 
voorbijkomen.’ 

De themas zijn onderverdeeld in 23 
hoofdstukken. Deze kunnen los van 
elkaar en door elkaar gelezen worden. 
Hoofdstuk 14, het Evangelie van Judas, 
waar de titel van het boek aan ontleend 
IS, laat bij uitstek zien hoe de evangeliën 
binnen het gnosticisme gezien worden 
als symbolische verhalen met betrekking 
tot een innerlijk pad in ieder mens. Maar 
eigenlijk staan alle hoofdstukken in dit 
teken. Telkens vormen korte Bijbelcitaten 
een krachtige ondersteuning van de 
‘ervaringsreis van de auteur. 

Arnold Stevelink is van beroep psycho- 
loog, daaruit spreken hoofdstukken als 
Transfiguristische psychologie, Bevrijd 
van angst en depressie, De strijd tegen 
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het onderbewuste. Andere verrassende 
hoofdstukken: Van de gnosis voel je 
niets; En geen God die iets doet; Be- 
wustzijn en werkelijkheid. Daarbij nodigt 
de auteur je uit: Welke werkelijkheid kies 
jj? Een die leidt tot het ultieme geluk van 
de liefde die geeft, die schenkt? 
Het is ondoenlijk in een recensie recht 
te doen aan de geestelijke rijkdom waar 
de lezer van mag genieten. Wat een 
belevenis om dit boek te lezen. Dit is 
hedendaags leerlingschap in de praktijk. 
Vreugde en herkenning, daarmee vat je 
dit boek samen. 

Anneke Stokman 


Bladerboek — Bezinning en Bezieling 
— Menno Karres 

Karres BV Hilversum, 2021, Gebonden, 295 
blz, rijk geïllustreerd. www.bladerboek.com 


De titel geeft precies weer wat er 
gebeurt als je je aan dit boek overgeeft. 
Losse verhaaltjes en opmerkingen, 
soms een, soms 2 tot 5 bladzijden, over 
bezinning en bezieling. De tekst lezen is 
een verademing, omdat Menno Karres 
zulke onconventionele taal gebruikt, je 
steeds op een ander been zet, en je te- 
gelijk met diepe waarheden confronteert. 
Op het kaft is in een cirkeltje de tekst 
afgedrukt: Pas op! Dit boek gaat je leven 
veranderen. 

Je krijgt als lezer het advies het boek af 
en toe open te slaan en te bladeren. Om 
hooguit een paar minuten iets te lezen 
waar je over kunt nadenken. Om een paar 
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minuten je eigen waarheidwereld los te 
laten en open te staan voor een andere 
werkelijkheid. 'Als je dood gaat (en dat 
gaan we alemaal, dus wen er maar vast 
aan), wordt je account opgeheven. Of 
deze: 'Consumeer eindigt op meer, dat 
nooit genoeg zal zijn. Hoe kan ik geven? 
Door het geven van ales wat ik overvloe- 
dig bezit: talenten, ideeën, ambities, deug- 
den, geluk, beweging, een glimlach, liefde: 
De auteur is ‘consultant’ in het maat- 
schappelijke leven en bijvoorbeeld ook 
buurtbemiddelaar (orde in je relatie met 
jezelf brengt je relatie in orde’). Menselijk- 
heid is geloof, hoop en vooral liefde. De 
menselijke maat. 
Tevens is hij aangesloten bij de School 
van het Rozenkruis. Hij heeft het hier en 
daar dan ook over voor rozenkruisers 
herkenbare thema's: ‘Groepseenheid is 
niet gratis. Of wat dacht u van dit stukje 
zelfkennis: ‘Ik, stellig, te snel, niet aange- 
haakt bij de zoeker die zich een weg 
baant als de eenzame fietser, kromge- 
bogen over zijn stuur, ingehaald door een 
maniak op een e-bike die u de Gnosis 
wel even zal brengen, die luid bellend het 
pad af jakkert met een helm op. 
Kortom, een boek vol afwisseling, verge- 
zeld van prachtige, verrassende illustra- 
ties, over onderwerpen als nadenken, 
wie ben ik, lege handen, 50 soorten 
vragen, ongevraagd advies is vies, de 
dood, karma, vertrouwen en menselijk- 
heid, de comfortzone, ademveld, kiezen, 
enzovoort. Je blijft bladeren, wegleggen, 
nadenken. En daar is het voor bedoeld. 
Anneke Stokman 
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Citaat uit het hoofdstuk Ik 
‘De niet-waan-scholen zijn alleen te vinden 
voor mensen die deze — soms wanhopig — 
zoeken en die innerlijk openstaan. Voor de 
zeer weinigen, die wakker willen worden en 
aangetrokken worden door het Licht. Voor de 
door ervaring gerijpten, die willen streven om 
tijdens hun leven tweemaal geboren te wor- 
den. Nogmaals geboren, nu als bewuste mens. 
Een consumens gelooft, weet zich getroost en 
blijft slapen, warm gehouden in het web van 
waan. Een leerling weet dat hij (nog) niet be- 
wust is van zichzelf, wordt wakker en gaat op 
weg met het licht. Een bewuste mens is vrij 
van waan, universeel, alwetend. Leerling van 
een niet-waan-school worden is een keuze die 
je onder alle omstandigheden kunt maken: in 
weelde of in armoede, als je gezond bent of in 
tijden van ziekte en zorgen, als je jong bent of 
als je oud bent. Je moet nu kiezen. Want nu is 
het daar tijd voor. Nu staat alles voor je klaar. 
Daarom schrijf ik dit als een uitnodiging. Mis- 
schien is het nuttig voor je. Kijk voorbij de 
woorden en zie ze als wegwijzer, niet als de 
weg en zeker niet als doel. 
Zoek en vind, net als ik, een school waarin je 
je mogelijke ontwikkeling als universele mens 
leert gaan. Ga samen met gelijkgestemden op 
weg, uit de waan, voorbij jezelf, tot Het. 
Geïnspireerd door PD Ouspensky ‘De mens 
en zijn mogelijke ontwikkeling’ 

Menno Karres 
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Alternatieve flaptekst 

Twaalf apostelen van het zelfverklaard 
religieus atheïsme passeren de revue. 
De lezer wordt meegevoerd langs de 
ontwikkelingslijnen van hun denken over 
werkelijkheid, God, mens en menselijk 
kennen. Het verhaal concentreert zich op 
het verdwijnen van God. De reis vangt 
aan bij Feuerbach, loopt onder meer 
langs Nietzsche en Kierkegaard, eindigt 
bij Derrida. Er wordt duidelijk dat de lijnen 
doorlopend verbonden zijn. Of toch niet. 
Er gaat een inleiding vooraf en er volgt 
een uitleiding door de auteur. Dit kader 
brengt de reiziger tot een bijna tastbare 
ontmoeting met God, de Naam, het hei- 
ige als iets buitenwerelds dat af en toe 
in en aan deze wereld gebeurt. 


Auteur 

Erik Meganck studeerde filosofie en theo- 
logie. Hij leefde, ging in dialoog en dacht. 
Zijn afstudeerwerk filosofie ging over 
David Bohm. In theologie bestudeerde hij 
de caritas bij Gianni Vattimo. Hij promo- 
veerde op Nietzsche, Heidegger, Derrida 
en Vattimo. Hij was gastdocent aan het 
Hoger Instituut voor Wijsbegeerte van 
de KU Leuven. Hij doceert thans aan het 
International Institute Canon Triest en aan 
de Faculteit voor Vergelijkende Gods- 
dienstwetenschappen en Humanistiek. 


GOD IS TERUG | 
OF TOCH NET ? 


Teaser 

God is terug! 

Nee, niet helemaal zoals vroeger, gelukkig 
maar! Hoezo? Wel, God komt niet terug 
van weggeweest, zoals wij terugkeren 
van vakantie of uit gevangenschap. God 
die terugkeert is niet een god uit de an- 
tieke wereld of de premoderne God van 
de middeleeuwen. Als God terugkeert, 
betekent dat niet dat de geschiedenis 
wordt teruggedraaid. Dat zou een zeker 
verraad inhouden, want God moet toch 
ook door de geschiedenis heen en wel 
in de goede richting. God keert dus terug 
door de moderniteit heen. Meer nog, 
God keert terug door zijn eigen dood 
heen. Een filosofische verrijzenis, zeg 
maar. God is dood, leve God! 

(Inleiding p9) 


Review 

Een boek lezen is een inhoud tot leven 
brengen in je lezersbewustzijn. Die 
inhoud blijkt in dit geval een heldere en 
slanke constructie die de lezer in staat 
stelt zelf verder te bouwen met het in 
hem voorhanden zijnde materiaal. Er zijn 
geen versieringen aangebracht in de 
tekst die alleen maar zouden afleiden. 
Het boek geeft een duidelijk beeld van 
de ontwikkelingslijn van geordend wes- 
ters denken over God en de mens ge- 


durende de negentiende en de twintigste 
eeuw. Je kunt denkbeelden herkennen 
waarvan de sporen ons actuele westers 
bewustzijn dooraderen. Dat maakt ook 
het boek zelf meteen van deze tijd. Het 
consequente denkwerk mondt telkens 
weer onverwacht uit in een scherp 
inzicht van de auteur, dat er de stem 
van het hart aan toevoegt. Samen met 
de uitleiding maakt dat het boek tot een 
werkstuk dat niet vrijblijvend is. Je kunt 
en moet hier ook zelf wat mee. 

Dit boek vraagt een gerichte concen- 
tratie gedurende 220 paginas. Dat is 
tegenwoordig bovengemiddeld. De lezer 
moet bereid zijn een aantal heilige huis- 
jes denkbeeldig mee te slopen en vol 
verwondering te kijken naar wat er dan 
mogelijk wordt. Zo brengt het boek je 
dan bij eigen inzichten. Net daarom is het 
een aanrader! 


Filosoferend; een citaat 

In afwachting van de nakende weder- 
komst van Christus achtte Paulus de 
antieke deugden stilaan overbodig. Die 
deugden volstaan wel om een wereld 

te doen lopen, maar niet om die tot een 
hemel te maken. Daarvoor zijn geloof, 
hoop en vooral liefde nodig. Maar deze 
deugden kan de mens niet op eigen 
houtje aanmaken, daarvoor is wel degelijk 
de ‘goddelijke invaring nodig. Zo bleven 
deze deugden lange tijd het privédomein 
van de moraaltheologie. Laat Nietzsche 
nu degene zijn die ze naar de filosofie 
brengt In een later voorwoord tot De 
vrolijke wetenschap haalt Nietzsche ze 
ale drie aan. Hij verbindt ze met de 


EEN WERKS TUK 
DAT NET VRIJ- 
BLIJVEND IS. 
JE KUNT EN MOET 
HER OOK ZELF 
WAT MEE 


genezing van een ziekte, namelijk die 
van het traditionele denken. Hopen in 
plaats van plannen en controleren, gelo- 
ven in plaats van rekenen en bewijzen, 
en liefhebben als in een uitspatting, als 
een galmend ‘jal’. Hij zet de hoop, het 
geloof en de liefde in tegen de christelijke 
metafysica. Denken wordt nu zelf hopen, 
vertrouwen en beminnen. In Nietzsche is 
het denken zich bewust geworden van 
een kans op redding uit een uitgedoofd 
denken, van een dode God. 

(Hoofdstuk Dood — (over) Friedrich Nietzsche 
p./6) 


Notities over vier filosofen 

In wat volgt wordt heel summier de 
denkrichting geschetst van vier van de 
twaalf filosofen die in het boek uit- 
voerig en in hun samenhang worden 
doorgedacht. De beginzin van het aan 
elke filosoof gewijde hoofdstuk wordt 
weergegeven en enkele denkelementen 
over de mens en God. We zien telkens 
weer hoe een ouder godsbeeld wordt 
stukgeslagen om een nieuwe opening 
te creëren voor de menselijke zoektocht 
naar boven. 


1. Ludwig Feuerbach 1804 - 1872 
Hoofdstuk: SPIEGEL 

Men kan moeilijk anders dan waardering 
opbrengen voor de beginselvastheid van 
deze vurige hemelbestormer. 

De God van Feuerbach is niet dood. 

Hij vervangt God door de Mensheid. 
Voor hem moet de mensheid zich op 
moreel vlak ontwikkelen naar een hogere 
trede dan de psychologische. Zij kan dat 
enkel doen in haar totaliteit. Het is voor 
Feuerbach niet het individu dat godgelijk 
kan worden. Dat is de roeping van de 
mensheid. In die zin moeten we ook 
niet een naar de mens verbeelde God 
vereren maar de werkelijke evoluerende 
mensheid. Zij is de bron en norm van 
waarheid, goedheid en schoonheid en in 
die zin ook het doel van de godsdienst. 
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2. Soren Kierkegaard 1813 - 1855 
Hoofdstuk: SPRONG 

Lange tijd werd Kierkegaard van het ene 
verdomhoekje naar het andere gestuurd. 
Hij werd achtereenvolgens weggezet als 
een verwende zakenman, een moraal- 
ridder, een onverbeterlijke romanticus, 
een lokale onruststoker, een schizofrene 
schrijver 

Voor Kierkegaard bestaat er geen morele 
overweging die haar motief verlegt van 
de gemeenschap naar God. Daarvoor is 
een sprong nodig, een riskant avontuur. 
Kierkegaard spreekt over drie levenssta- 
dia: het esthetische, het ethische en het 
religieuze. Tussen beide laatste situeert 
zich de sprong. Er is geen redenering die 
van ethiek naar religie leidt. 

Die sprong is een hoogst subjectieve 
keuze die niet eindigt in een andere 
objectiviteit maar die de tegenstelling 
tussen subject en object achterlaat in 
overgave aan de navolging van Christus. 
Christus draagt voor Kierkegaard de volle 
betekenis van het bestaan. 


3. Friedrich Nietzsche 1844 - 1900 
Hoofdstuk: DOOD 

U gelooft het niet, maar ik introduceer 
Nietzsche, de auteur van De Antichrist, 
als de zoon van een predikant. 
Nietzsche kan gelden als de denker die 
het Westen betrapte op het misbruik van 
de naam ‘God’. We willen weten wie die 
God is maar we kunnen er niet bij. Als hij 
al bestaat, dan onttrekt hij zich waar- 
schijnlijk opzettelijk aan het bereik van 
ons denken. In de mate dat we hebben 
geprobeerd om God binnen dat bereik te 
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halen, hebben we hem gedood. 
Nietzsche erkent één grote vorm van 
liefde en dat is de amor fati. Maak uw 
(noodlot tot uw vriend. Dat betekent 
een liefdevol ingaan op wat het leven 
aandraagt. Volgens de christelijke moraal 
wordt niet alleen het eigen lot gedragen 
maar verdragen we ook dat van een 
ander. 

Het goddelijke van samenzijn in gemeen- 
schap ligt niet in de optelling van de 
verzamelde kwaliteiten maar in de liefde 
die zon samenzijn doorademt. De liefde 
verandert het samen zo diepgaand dat 
het een verschil maakt als tussen hemel 
en aarde. 

In Nietzsche is het denken zich bewust 
geworden van een kans op redding uit 
een uitgedoofd denken, van een dode 
God. 


4. Jacques Derrida 1930 - 2004 
Hoofdstuk: STILTE 

We eindigen in stite. Beetje goedkoop 
om eraan toe te voegen ‘oorverdovend, 
maar het zou niet onterecht zijn. Aan het 
niet kunnen spreken van Wittgenstein 

en het beter niet spreken van Heidegger 
voegt Derrida het niet kunnen zwijgen 
toe. 

Deconstructie maakt het denken vrij 

van buitenwereldse ankers die Derrida 
‘transcendentale betekenden’ noemt. 

Het installeert geen onbewogen bewe- 
gers, scheppers of absolute geesten. 
Het deconstrueert, maakt die installaties 
ongedaan. Derrida schrapt alle filosofi- 
sche nulpunten. Hij stelt dat het spoor 

— het denken trekt sporen — de absolute 


oorsprong is. De God in de christelijke 
metafysica is de instantie die de beteke- 
nissen stabiliseert, de schepping tot een 
systeem ordent. 
Mijn verantwoordelijkheid staat altijd in 
een ambigue verhouding tot zichzelf, in 
die zin dat ze tegelijk de wet, de plicht 
moet gehoorzamen en voorbij durven 
gaan voor die ene, totaal andere die we 
voorlopig merktekenen als God. 
Derrida schrijft: We kunnen over God niet 
Zwijgen. Het verlangen naar de waarheid, 
theologisch gemotiveerd, dooft nooit. 

Eric Op t Eynde 
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